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Tankar om uppståndelsen af Pontus Wvikser, 


Ur ett outgifvet manuskript. 


Vår religion profeterar om en yttersta domsdag och om 
en allas uppståndelse. Äfven åt den kroppsliga världen lof- 
var hon tillvaro i evigheten, ehuru under en högre form. 
Nya himlar, heter det, och en ny jord- vänta vi efter Hans 
löfte, där rättfärdighet uti bor. Och den uppståndelse, hvil- 
ken skall komma människorna till del, är ej blott en andens, 
utan en »köttets» uppståndelse, ehuruväl det slags kropps- 
lighet, hvilken tillhörer det andra lifvet, icke är af samma 
art som denna, med hvilken vi nu äro omklädda, utan är, 
åtminstone för de trogna, en förklarad kroppslighet. Skulle 
vi pröfva hvad, enligt förut gjorda förutsättningar (att rums- 
och tidsexistensen skulle vara försvunnen för den, som till- 
hör det andra lifvet), vi skulle vara berättigade att tänka oss 
vid denna det kroppsliga träffande uppståndelse, så måste vi 
för det första säga, att denna uppståndelse icke kan vara en 
tidsakt i egentlig mening, utan en akt, som innebär tidens 
begränsning för hela den varelse, hvilken varit tidsexistensen 
underkastad, och som sålunda icke själf kan falla i tiden. 
Det är klart, att, eftersom denna akt utgör den individuella 
varelsens sammanbindning med den tidlösa existensen, hvil- 
ken såsom tidlös väl icke gärna kan medgifva någon förän- 
dring, så är uppståndelsens mera andliga sida att betrakta 
såsom en domsakt, en yttersta dom, hvilken i den mening 
träffar hela den verkliga och individuella existensen, att dess 
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eviga ställning då anvisas, och i den mening träffar de fria 
varelserna, att dessas plats i den eviga världen icke blott anvisas, 
utan äfven af dem själfva wviljes. Ty det antaga vi för gif- 
vet, att den tidlösa existensen, som ökar individualitetens 
styrka, icke gärna kan innebära en minskning af individuali- 
tetens ena sida, friheten, utan fastmera en förökning af den. 
Den fria varelsens eviga ställning är nödvändigt den, som 
han själf vill, hvarvid dock är att märka, att vi ej tagit or- 
det vilja i den matta och svaga betydelsen af önska eller 
begära, utan i den starka, för hvilken vi förut redogjort". 
Och skulle det nu också så vara, att den tidlösa existensen 
skulle kunna innebära en förändring — hvilket för det första 
icke. är troligt och för det andra, z händelse tiden endast är 
det abstrakta begreppet förändring, är omöjligt — så innebär 
då denna uppståndelse och denna domsakt ett individens an- 
knytande till en ny föränderlig existens, hvilken då förmodli- 
gen skulle innebära möjligheten af omvändelse till det goda, 
affall till det onda och tillväxt i bäggedera. 

Men hvad skulle vi vidare säga om den akt, hvilken 
vi kallat uppståndelse? Huru mycket skulle densamma 
kunna träffa? Naturligtvis allt det, som tidsexistensen inne- 
slutit såsom ett individuellt (fastän där, i tidsexistensen, un- 
der en ofullkomlig form); ty en individualitetens skrankor — 
rummet och tiden — upphäfvande akt kan ej upphäfva in- 
dividualiteten, utan måste tvärtom stärka densamma. Allt 
allbestämdt bör sålunda i den tidlösa existensen förekomma, 
och det kan icke fordras någonting mera för en enhet, för 
att i den existensen förekomma, än allbestämdhet. Ty fordra- 
des någonting mera, så vore den tidlösa existensen befriad 


Oo EVA - Ku .- 1 . 
från någon nera brist än den, som följer af rum och tid: 


" Wikner har förut definierat vilja såsom personen själf, betraktad 
från den synpunkten, att han sätter sig själf eller gifver sig själf i egenskap 
af person såsom bestämning åt något. Red 
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men från någon annan brist blir man väl icke befriad där- 
igenom, att man utträder ur rum och tid. Alltså bör den 
tidlösa existensen i sig upptaga allt som är allbestämdt eller 
hvars bristande verklighet (individualitet) icke beror af rum 
och tid. Det synes mig därför vara nödvändigt att tillför- 
säkra tidlös eller evig existens äfven åt andra individualite- 
ter än människan, ja äfven åt den allra lägsta individualitet 
eller allbestämdhet, hvilken blott ägde så mycken verklighet, 
att hon kunde utgöra det passiva underlaget för kraftens 
verksamhet. Jag ville därför gilla Leibnitz” åsikt, hvilken 
tillförsäkrar evig existens äfven åt kroppsligheten, om jag 
nämligen får fatta kroppsligheten såsom en från rummets 
oändliga utomhvartannat befriad, men ännu endast pas- 
Swarverkligheti i A tt iman rage rätt. att tankar sig entpas- 
Siv verklighet; ar naturligt ty det verkliga ar blott det 
allbestämda, men det allbestämda är passivt, så länge det 
icke i likhet med kraften har sin allbestämdhet genom 
sig själft. Och att en sådan passiv verklighet kan stå kvar, 
äfven sedan man tagit bort rummet och tiden, synes mig 
Valar OLLVStker Lyn attitaga. bort tummetibetydertendastrart 
upphäfva det oändliga utomhvartannat, men den passiva 
verkligheten, såsom allbestämdhet, kunde ej i sig innehålla 
såsom oumbärligt detta oändliga utomhvartannat; och att taga 
bort tiden betyder endast att taga bort det dualistiska utom- 
hvartannat, men icke helier detta är någon nödvändig ingre- 
diens i den passiva verkligheten, som ju dock är allbestämdhet. 
Det torde väl också vara en af det populära medvetandet, 
äfvensom af vetenskapen själf (åtminstone naturvetenskapen) 
kvarhållen tanke, att det är någonting verkligt, som ligger 
emellan 7ummetrs form och den i rummet verkande kraften. 
Ty onekligen har kraften ett underlag för sin verksamhet, 
någonting verkligt, som hon behärskar, och detta verkliga kan 


2 a i A 5 
omöjligt vara, hvad rummet är, en blott form. Naturforska- 
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ren kallar detta verkliga något materia, sägande, att i allt 
som finnes göra sig gällande de två faktorerna kraft och 
materia. Det är just ingenting som hindrar, att vi också 
kunde kalla det nämnda passiva men verkliga underlaget för 
kraftens verksamhet materia, om blott icke detta ord hade 
fått bibetydelsen af en alltid i rummets form gjuten realitet, 
hvilken sålunda icke gärna tänkes utan rummet. Men vi 
kunde kanske kalla det ämne, kroppsämne eller något dylikt. 
Detta kroppsämne skulle då, såsom liktydigt med passiv 
verklighet, mycket väl kunna stå kvar, äfven sedan rums- 
och tidsformen bortfallit. 

Det är klart, att detta ämne icke kan vara tiktydigt 
med något bland de ämnen, som i den närvarande materiella 
världen förekomma, ty dessa hafva alltid sin kvalitativa be- 
stämdhet äfven genom afseendet på rums- och tidsexisten- 
sen. Men det -materiella ämne, som stode detta närmast, 
skulle vara det, som minst är beroende af rummets och ti- 
dens inskränkningar och som  villigast erbjuder sig såsom 
underlag för kraftens verksamhet. Förutsatt att vetenskapen 
kunde erkänna fjuset såsom ett ämne, så ville jag säga, att 
det vore ett det immateriella och eviga ämnet mycket när- 
stående, hvilket man kan förstå både af dess utomordentliga 
hastighet och däraf, att det tjänar såsom medium för ett af 
våra mest evighetsbefryndade sinnen, synsinnet. Jag finner 
därför den bild mycket lämplig, hvilken våra religiösa ur- 
kunder så mycket älska att använda, då det så ofta antydes, 
att. de förklarades lekamen strålar af ljus, då det t. ex. sä- 
ges, att de rättfärdiga skola skina som solen i deras Faders 
rike, och att i det riket den ena stjärnan öfvergår den andra 
i klarhet. 

Jag finner således ingen orimlighet i att antaga en äf- 
ven det kroppsligas uppståndelse och pånyttfödelse. Apo- 


steln Pauli siareblick synes mig i detta fall såsom i så många 
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andra hafva sett det rätta, då han å ena sidan försäkrar: 
»kött och blod kunna icke ärfva Guds rike» (TERO TIS ENSO) 
men å andra sidan förkunnar, att det finnes jordiska kroppar 
och himmelska kroppar, och liknar förhållandet mellan bägge 
vid förhållandet mellan det i jorden nedlagda fröet och den 
därur uppspirande brodden. »Det varder sådt ett naturligt 
lekamen och skall uppstå ett andeligt lekamen» (44 v.). 
Ja, just bilden om det i mullen lagda fröet, hvilket, när gro- 
endets och växandets tid kommer, blir ett skal, som den 
framskjutande nya växten genombryter och kastar utaf 
sig, just denna bild är i högsta grad målande för den före- 
teelse, som här är i fråga, då rummets och tidens skrankor 
genombrytas och lägsta och en från dem frigjord verklig- 
het framgår. 

Och denna frigörelse måste träffa icke allenast den 
mänskliga lekamligheten, utan all lekamlighet, ty icke alle- 


nast den förra utan äfven den senare gömmer i sig en sub- 


D 
stantiell kärna, hvilken såsom allbestämd är af evig art, om 
den ock icke (hvad intet ämne är) är en själfständig verk- 
lighet. Jag anser sålunda åt hela den rika skapelsen, män- 
niskovärlden, djurvärlden, växtvärlden, ja, hela den kosmiska 
världen vara tillförsäkrad en plats i den andliga, tidlösa exi- 
stensen. Jag tror sålunda, att samme Paulus åter igen har 
rätt, då han i Romarebrefvet talar om en kreaturens längtan 
efter och delaktighet i den värld, där Guds barns härlighet 
skall uppenbaras. Det ord aposteln begagnar, och som vi 
öfversatt med kreaturen, är, som bekant, wtists, hvilket bety- 
der skapelsen i allmänhet, och till yttermera visso säger 


, 


Paulus zägg Hf Aros = /ela skapelsen, hela den skapade 
världen, hvarur sålunda äfven den lägsta existensen icke kan 
vara undantagen. Hela denna världs rums- och tidsexistens 
kan med skäl betraktas såsom en skapelsens fortgående suc- 


kan och ängslan. Det är sant, att detta uttrycker blott den 
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ena sidan af saken. Den andra sidan är rums- och tidsexi- 
stensens oförnekliga skönhet, ordning, harmoni och relativa 
själftillräcklighet. Denna är sedan länge tillbaka känd och 
erkänd äfven inom filosofien, och hon var icke obekant för 
siaren och tänkaren från Tarsus. Hon var särskildt fram- 
hållen i sådana systemer som det Pythagoreiska, det Anaxa- 
goreiska, det Platonska och det Aristoteliska. Men lika visst 
är, att hela denna sköna och harmoniska värld äger en an- 
nan sida, som icke är idel harmoni eller fridfull hvila i egen 
själftillräcklighet. Det behöfs intet allt för skarpsinnigt öga 
för att varsna den jäktande oro, som genomgår universum. 
Hela rums- och tidsexistensen är ju i en beständig rörelse, 
öfvergång från ett till annat, och hvad betyder detta annat 
än att intet af det, till hvilket man kommit, duger att stanna 
vid? Detta är just kännemärket på det oroliga och läng- 
tande sinnet, ehuru det såsom ett sinne också alltid är med- 
vetet om sin oro. Med andra ord: när man talar om en 
skapelsens suckan och längtan, så är detta visserligen en bild, 
men endast så mycket är blott bild, att man inlagt i skapelsen 
en medvetenhet som hon icke har. Finge man blott tillägga 
medvetande eller känsla af det egna tillståndet, så skulle 
det ej längre vara en bild, att skapelsen längtar: ty själfva 
tillståndet af beständig öfvergång från ett till ett annat fin- 
nes där. Det bildliga omhöljet skulle kanske vara aflägs- 
nadt, ifall vi i st. f. längtan och suckan begagnade oss af 
ordet sträfvan. Af en sträfvan är skapelsens beständiga 
växling och öfvergång från det ena tillståndet till det andra 
onekligen ett uttryck. Himlakropparnes beständiga rörelse, 
växternas och djurens framträdande, utveckling och förgängelse, 
frambringandet och bortsopandet af milliontals individer 
hvarje försvinnande ögonblick, allt detta uttrycker tvifvels- 


utan en enda, hela universum genomgående, kolossal sträfvan, 
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hvilken inom rummets och tidens gränser aldrig vinner sin 
uppfyllelse. 

Denna sträfvan är sträfvan efter fullständig individuali- 
tet. Och denna sträfvan vinner sin uppfyllelse i och med 
det att rummets och tidens skrankor falla i den stora upp- 
ståndelsen. Då får det sin uppfyllelse, det profetiska ordet: 
»Det gamla är förgånget; si, allting äro ny vordne.» 

Utan tvifvel är det ett verkligt och icke blott inbilladt 
intresse, som hos oss finnes, att i det andra lifvet återfinna 
all den verklighet, med hvilken vi i detta lifvet gjort be- 
kantskap, så att, om döden väl sönderbryter de gamla för- 
brukade formerna, likväl intet verkligt innehåll genom döden 
för oss skall gå förloradt. Det är ej blott den högre verk- 
ligheten man vill hafva bevarad, man vill hafva bevarad all 
verklighet: och endast förnya dess form. Den åsikt vi här 
utvecklat har tillgodosett detta intresse. Döden är bortta- 
gandet af rummets och tidens form. Genom att borttaga en 
form borttager man intet annat innehåll än det, som endast 
kan finnas under den formen. Men det som endast kan fin- 
nas under form af rum och tid — då de äro = individuali- 
är endast och allenast det, som ännu 


tetens sönderfallande 
ej är, om det ock beständigt Ar, individuellt eller allsidigt 
bestämdt, och den nya existensen måste alltså omfatta allt 
det, hvilket icke allenast ör, utan verkligen är allsidigt be- 
stamdt. 

Och skulle någon med filosofiskt, idealistiskt eller ratio- 
nalistiskt sinne begåfvad känna sig uppmanad att stöta sig 
på denna vår åsikt, som åt al/ individualitet, äfven den läg- 
sta, blott den är fullständig, upplåter den tidlösa existensens 
rike, då kan han alltid trösta sig med det, att samma utväg, 
af hvilken han förut begagnat sig, när det gällde att förklara 
den lägsta existensen utur den högsta, ännu lika väl står 


honom öppen som förut, nämligen den utvägen att förklara 
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den lägre vara ett fenomen af den högre. Ty om rums- och 
tidsexistensen med dess ofullständiga eller bristande indivi- 
dualitet kunde antagas vara ett fenomen af den fullständiga 
individualitetens rike, så finnes, såsom det synes, ingenting, 
som hindrar, att ju icke också den lägre individualiteten 
kunde vara ett fenomen af en högre, så att hvarje lif i själfva 
verket, där det framstode blott såsom lif, så till vida vore 
fenomen af ett själslif, och detta tilläfventyrs af ett person- 
ligt väsen. Och om i denna existens, i hvilken vi nu befinna 
oss, hvarje ändlig varelse just till följd af sin ändlighet maå- 
ste hafva sin fenomenvärld eller uppfatta åtskilligt annorlunda 
än det i sig själft är, så finnes ingenting, som bindrar, att 
ju, äfven när tidens och rummets skrankor fallit, en feno- 
menvaärld kunde” stå kvar, ehuru af pannan och adlaterart 
Ty icke är den ändliga personens ändlighet borttagen med 
tids- och rumsexistensen (efter som ändligheten icke var ut- 
tömd genom den), och så länge ändlighet i personens för- 
nimmande står kvar, torde man väl också få antaga, att en 
fenomenell existens för det förnimmandet kommer att göra 
sig gällande. Den Boströmska filosofien lärer ock, att det 
för hvarje ändlig varelse, som har förnimmande, finnes en 
för honom egendomlig fenomenvärld, och hon elärer, så vidt 
jag fattat henne rätt, att dexzna fenomenella existensen, som 


vi nu hafva omkring oss, icke för människan är den enda. 
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Svenska kyrkans handbok inför 1903 års 
kyrkomöte. 


I anseende till de få ar, som förflutit, sedan kyrkohand- 
boken undergick en genomgripande revision, intog hand- 
boksfrågan en oväntadt framskjuten plats å 1903 års kyrko- 
möte. Ännu en erinran om tidens religiösa rörlighet! Och 


sasom vanligt bröto sig 


g I denna fråga de olika meningarne 


mot hvarandra med särskild liflighet. 

I all synnerhet var detta fallet med den motion, som 
öppnade ändringsförslagens rad: biskop Billings motion om 
ändrad ordalydelse af det s. k. »prästlöftets>» andra fråga. 
Denna lyder, såsom kändt, för närvarande: »Viljen I städse 
förblifva vid den rena, evangeliska läran, sådan den, grun- 
dad i Guds heliga ord, det gamla och nya testamentets heliga 
skrifter, genom den oförändrade Augsburgiska bekännelsen 
och Upsala mötes beslut af år 1593 är antagen och förklarad, 
så att i hvarken uppenbarligen förkunnar och utsprider eller 
hemligen främpjen däremot stridande läror?» Biskop Billing 
motionerade om följande formulering: »Viljen I efter bästa 
förstånd och samvete rent och klart förkunna Guds ord så, 
som det är oss givit i den heliga skrift, och så, som vår 
kyrkas bekännelseskrifter därom vittnar» Den nya formeln, 
blef, oaktadt de prästerliga ledamöternas yrkan på afslag, 
kyrkomötets beslut med 40 röster mot 18. 

Motionärens motivering var i hufvudsak följande: 1) i 
närvarande formel ställas bekännelseskrifterna i viss mån sa- 
som ett prius framför Skriften; 2) uttrycket: »den rena, evan- 
geliska läran, sådan den, grundad i Guds heliga ord etc. är 
antagen och förklarad», är ett föga lyckligt uttryck med en 


bismak af lagstadga; 3) äfven uttrycket: »så att I hvarken 


IG) OSCAR QUENSEL 


uppenbarligen förkunnen och utspriden eller hemligen främ- 
jen däremot stridande läror» erinrar om »ett stycke straff 
lag» i »inkviserande» riktning; 4) vändningen: »däremot stri- 
dande läror» tyckes ange, att »vår evangeliska bekännelse 
endast vore en samling af så och så många läropunkter». 

Häremot invändes, att »de kyrkliga böckerna icke böra 
förändras, utan att ett oafvisligt behof ligger före», ett be- 
hof, som af de anförda skälen icke ansågs hafva blifvit ådaga- 
lagdt; att den föreslagna förändringen icke var ägnad att 
knyta fastare vid bekännelsen, utan snarare »att lossa på 
bandet» ; att den var alltför obestämd; att med den en hjälp 
räcktes »åt den sidan i striden mellan kristlig och icke-krist- 
lig åskådning, hvars seger icke var önsklig» o. s. v. Men 
-själfva hufvudbetänkligheten gällde uttrycket: »efter bästa 
förstånd och samvete», för så vidt som man häri vill se ett 
medgifvande åt den åskådning, som rationalistiskt underord- 
nar Skriften förståndets domsrätt. 

För att i denna ömtåliga fråga komma till någon större 
klarhet, än den diskussionen erbjöd, må i förbigående erin- 
ras om 'momentets historiska mening och syfte. Och detta 
är otvetydigt. Ty alltifrån början har den svenska handbo- 
ken uttryckligen gifvit tillkänna, att hon med detta moment 
velat värna protestantismens kyrkorättsliga fundamentalprin- 
cip: evangelium recte docere et sacramenta recte administrare 
(jfr I571 års KO: sat Viffuar, thet är, falske Lärare icke 
giffua sig här in, och göra skadha ....Wilien j ock altijd 
stadeliga bliffua wid rena Gudz ord, och fly all falsk oc 
kettersk lärdom»). MHäistoriskt sedt, är frågan alltså af direkt 
kyrkorättslig natur och är blott »evangelisk»> i den mening, 
som hela vår kyrkolag så är eller borde vara. 

Men om så, då är ju äfven den nuvarande formelns 
omedelbara hänvisning till »den rena, evangeliska läran» fullt 


berättigad, utan att någon konflikt med bibelns auktoritet 
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därför behöfver ifrågasättas. Om ett »prius» eller »poste- 
rius» i detta hänseende kan här ej blifva fråga. Vår kyrka 
ville och vill i denna punkt värna — icke bibelns utan be- 
kännelsens integritet. Och med all rätt. Ty hvad kan 
vara billigare än att i den stund, hon bemyndigar den en- 
skilde församlingsmedlemmen att 7 sitt namn och med sin 
auktoritet frambära och utlägga inför församlingen Kristi 
evangelium, affordra en garanti, att detta icke sker i väsent- 
lig strid med hennes egen tro och öfvertygelse? Hon kan 
ju icke blunda för, att många slags »evangelier» gifvas, alla 
åberopande sig på bibeln; och hvilken plikt kan under så- 
dana förhållanden ligga henne närmare än den att, för så 
vidt på henne beror, tillse, att blott det evangelium »docetur», 
på hvilket hon, från första till sista dagen, lefvat och byggt 
och trott. Man kan därför vara en principiell motståndare 
mot alla omedelbart relzgrösa löften, löften om att tro, att 
älska, att gå till nattvarden o. s. v. (och bland dessa mot- 
ståndare räknar sig undertecknad) och likväl här förorda en 
direkt »juridisk» förpliktelse i ofvan angifna mening. | 
Men härmed är icke sagdt, att ej samma förpliktelse 
skulle kunna lyckligare formuleras, än hvad för närvarande 
är fallet. Och här måste vi instämma med motionären, att 
denna formulering i mer än en punkt lämnar åtskilligt att 
önska. Taga vi nämligen den fZiturgiska synpunkten med 
FETochk. då fråga ar om våärskyrkohandbok, får ju. denricke 
alldeles lämnas ur sikte — då ljuder redan den något tunga 
och invecklade satsbildningen oliturgiskt. En agendarisk 
löftesformel kan aldrig vara för enkel och direkt och är, i 
samma mån den behöfver uttolkning, förfelad. Äfven måste 
vi gifva motionären däri rätt, att anförandet af de båda mö- 
tesbesluten. icke blott är öfverflödigt utan därtill smakar väl 
mycket af polisstadga för att lämpa sig för en vigning inför 


Herrens altare. 
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En annan fråga blir emellertid denna: har äfven biskop 
Billing lyckats i sin nya formulering? I det väsentliga tro 
vi, att så är förhållandet. Ty trots de många motsatta ut- 
talandena, ha vi icke kunnat finna, att denna formulering 
skulle väsentligen ändrat status quo. Godt om våra blif- 
vande präster blott kunde, utan inre förbehåll, i sin vignings- 
stund utlofva att »rent och klart förkunna Guds ord så, som 
det är oss gifvet i den heliga skrift, och så, som vår kyrkas 
bekännelseskrifter därom vittna», samt — /ålla, hvad de lof- 
vat! Mycket skulle då te sig annorlunda i vår församling 


än för närvarande. Därtill torde den uttryckliga erinran om 


äfven börbelordets omedelbart bindande auktoritet i våra dagar 
ingalunda vara öfverflödig; liksom den starkt koncentrerade 
formen måste gälla såsom liturgisk vinning. 

Ett uttryck önska vi dock bort: det redan till stridsord 
vordna »efter bästa förstånd». Icke därför, att det icke kan 
försvaras, utan därför, att det behöfver försvaras. Ty sättes 
det i förbindelse med hela tidsläget, kan dock ej nekas, att 
en "viss tvetydighet hvilar öfver det. Men än en gång: en 
löftesformel får ej vara tvetydig. 

Gärna må däremot i lämplig form vädjan till samvetet 
kvarstå. Ty alltför väl behöfves i detta samband en ut- 
trycklig erinran om samvetsförpliktelsen att ej i kyrkans namn 
förkunna läror, som fundamentalt negera hennes tro och be- 


kännelse. 


Den nästa handboksfråga, som var före, gällde kon- 
firmationen. Härom förelågo 3:ne skilda motioner: 1) af 


professorerna Rudin och Ribbing angående olika tider för 


konfirmationsförhöret och själfva konfirmationsakten; 2) af 


< 


domprosten Personne om ändring af vissa moment af kon- 
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firmationsformuläret; 3) af domprosten P. Eklund om ett 
genomgående nytt konfirmationsritual. 

Den förstnämnda af dessa 3:ne motioner afsåg, att »kon- 
firmationsförhöret måtte föregå och skiljas från den egent- 
liga konfirmationen med någon dags eller åtminstone några 
timmars mellanrum». Det angifna motivet var psykologiskt. 
Motionärerna ansågo, att »ett utförligt kunskapsförhör, in- 
skjutet mellan konfirmationstalet och den egentliga konfirma- 
tionsakten, svårligen kan annat än inverka störande på hela 
handlingen». Och detta i dubbelt afseende: talets verkan 
måste hämmas af oron för de kommande frågorna; och in- 
trycket af själfva konfirmationsakten kan lätt försvagas däri- 
genom, att den finner konfirmanderna mer eller mindre »ut- 
tröttade och förströdda» af det långa förhöret. 

Motionen blef af kyrkomötets prästerliga ledamöter af- 
styrkt på grund af dess »opraktiskhet», särskildt med hän- 
syn till förhållandena på landsbygden. Mot beslutet reser- 
verade sig 3:ne biskopar så till vida, att de önskade en 
omkastning af de båda momenten: 1) förhöret; 2) talet. 

Denna reservation förordades varmt af biskop Ullman 
vid frågans behandling af kyrkomötet. Från liturgisk syn- 
punkt såg han intet, som behöfde inge betänklighet mot den 
föreslagna omkastningen, under det att därmed det vunnes, 
att »de unga, sedan den fruktade examen är förbi, kunna 
med odelad uppmärksamhet och ostörd andakt lyssna till 
talet». 

De prästerliga ledamöternas talan fördes förnämligast 
af biskop Keijser. Han förklarade sig vara emot hvarje 
»liturgiskt och principiellt skiljande af förhöret från konfirma- 
tionsakten», enär därigenom ett stöd kunde gifvas åt den 
tolkning af denna akt, »att endast de barn, som genomgatt 
en bestämd »omvändelse», borde framträda till nattvardsbor- 


det», Han erinrade vidare om den redan förefintliga rättig- 
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heten att anordna ett förhör med konfirmanderna några dar 
före konfirmationen. Då härigenom förhöret vid själfva akten 
kunde »blifva af minimal beskaffenhet», ansåg talaren, att 
härmed alla anförda betänkligheter redan voro undanröjda. 

De prästerliga ledamöternas yrkan på afslag blef af 
kyrkomötet bifallen med 31 röster mot 25. 

Må den i många hänseenden intressanta diskussionen, 
som föregick detta beslut, fästa våra prästers uppmärksam- 
het på den rättighet, de redan äga, att förlägga det mer 
skolmässiga förhöret till annan tid än själfva konfirmations- 
dagen. Att de framhållna psykologiska olägenheter, som 
vidlåda nuvarande praxis, verkligen förefinnas, motsades egent- 
ligen icke af någon talare. Men å andra sidan måste ju 
erkännas, att genom användning af redan förefintligt rättighet 
till dubbia förhör, där så ske kan, dessa olägenheter ända 
därhän undanrödjas, att t. o. m. reservationens skälighet kan 
ifrågasättas. Och ju mer det till själfva konfirmationen för- 
lagda förhöret antar en halft samtalande form och koncen- 
trerar sig på de båda vitalfrågor, som för stunden dominera: 
konfirmationens och nattvardens betydelse; desto mer synes 
oss detta vara fallet. För öfrigt erinras, hurusom intet hin- 
der förefinnes att afsluta äfven detta förhör med en kort 
sammanfattande parenes, som anknyter förhöret till den föl- 
jande akten; liksom ju i allmänhet man gärna önskar en 
parenetisk afslutning af hvarje katekisation. — 

Af de 3:ne motionerna i denna fråga är domprosten 
Personnes den mest radikala. Ty den tenderar till intet 
mindre än konfirmationens afskaffande. Det blotta offent- 
liga katekesförhöret, det må vara än så rikt liturgiskt inra- 
madt, räcker nämligen icke till för att uppbära denna akts 
historiska tanke. Den individuella bekännelsen måste i någon 


form komma till, såvida ej denna kyrkliga handling skall gå 
under falsk flagg. 
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Motionärens resonnemang är följande: »det ligger en 
osanning i konfirmationsritualens uppfordran till barnen att 
svara ja på frågorna: »Viljen I genom Guds nåd bevisa 
denna tro i edert lefverne och alltså vandra värdigt Kristi 
evangelium i kärlek till Gud och till eder nästa? = Viljen I 
därföre, med Guds hjälp, under vaksamhet och bön bruka 
Guds ord och söka eder Frälsare i hans heliga nattvard?» — 
då »man på förhand vet, att de flesta af barnen ej skola 
hålla dem». I anledning häraf föreslår motionären, att de 
s. k. »etiska frågorna» ersättas af en allokution, och att, hvad 
de s. k. »trosfrågorna» vidkommer, dessa »åtminstone» ut- 
byttes mot gemensam »uppläsning» af tronsartiklarne +. 

Kyrkomötets prästerliga ledamöter afstyrkte motionen 
dels på grund däraf, att de s. k. löftesfrågorna vid konfirma- 
tionen fått sin nuvarande lydelse i enlighet med kyrkomötets 
år 1898 framställda begäran, och dels därför, att de ifråga- 
satta ändringarne äro »ägnade att förrycka konfirmationens 
karaktär och synas kunna leda till betänkliga konsekvenser». 

Motionen föll inför kyrkomötet efter en vidlyftig diskus- 
STONeENEm Sck5 LtOSteft mot 43: 

Hvad nu närmast »Ztrosfrågorna» vidkommer: hvad 
blefve väl kvar af konfirmationen, om äfven de skulle bort 
och ersättas af »en gemensam uppläsning» af trosartiklarne 
enligt söndaglig sed? Därhän ha vi väl dock ännu icke 
kommit, att vi skulle behöfva tveka att till en skara 14- a 
I 5-åriga kristna ställa den frågan, om de trodde på en Gud 
i himmelen såsom sin fader, på Jesus Kristus såsom sin för 
sig dödade och uppståndne Frälsare och på en helig Ande 
såsom det lefvande bandet mellan honom och sig? Vi få 
dock icke glömma, att symbolum apostolicum är yttersta 


" I sammanhang härmed föreslår domprosten Personne äfvenledes än- 
dring af en del rubriker och enskilda uttryck i närvarande ritual, särskildt 
med afseende på önskvärdheten, att den "första nattvardsgångens" oberoende 


af konfirmationen betonas. 
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gränsen mellan kristlig och icke-kristlig tro, det sista bandet, 
hvars slitande helt enkelt betyder — förnekelse. För vår 
del måste vi bekänna, att vi äro nog sangviniska att hålla 
före, det vid den åldern och vid det tillfället en dylik för- 
nekelse är blott ett försvinnande undantag, hvilket väl må 
utgöra anledning till allvarlig pröfning i särskildt denna punkt 


under konfirmationsberedelsen, men som ingalunda utgör 


grundad anledning till konfirmationens principiella afskaffande. 

Mer inveckladt blir förhållandet med de s. k. »etiska 
frågorna». Detta redan på grund af den närvarande for- 
melns mångtydighet. Vi hänvisa till landshöfding Holmqvists 


anförande, där han erinrar, huruledes under diskussionens 


gång dessa »löften» tolkats än såsom »förmaningar i form 
af löften», än såsom »bhör till Herren om mildhet», än säå- 
som »en bekännelse». Men en agendarisk formulering, som 
ger anledning till så olikartade tolkningar, är icke tillfreds- 
ställande. 


Då därtill det för oss är ett oemotsägligt faktum, att 


kyrkomötet genom en följd af beslut afszktligt uteslutit ur 
den äldre formeln alla de uttryck, som direkt angåfvo /Jöftes- 
synpunkten, för att låta bekännelsesynpunkten i stället blifva 
den bestämmande, se vi för vår del ingen annan nöjaktig 
lösning af detta stridsproblem än en formel, i hvilken denna 
senare synpunkt fullt klart och otvetydigt kommer till ut- 
tryck. Äfven den vinst vunnes härmed, att vi så med blan- 
kare vapen kunde möta de växande anfallen mot hela kon- 
firmationens institution. Ty på denna hålla vi varmt, liksom 
på konfirmandens bekännande af äfven Guds eviga rätts- 
kraf på en »Kristi evangelium värdig» vandring i kärlek till 
Gud och nästan (trosbekännelsens etiska komplement). Här- 
till behöfves blott en ganska obetydlig ändring af de när- 


varande ordalagen. — 


Domprosten Eklund föreslog följande anordning af kon- 
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firmationsakten: 1) psalm; 2) tal; 3) agendarisk allokution ; 
4) bekännelsemoment, »bekräftadt» af antingen ps. 17 eller 
ps. 124 eller apostoliska bekännelsens gemensamma »utta- 
lande»; 5) Fader vår; 6) Benedicamus; 7) Välsignelsen; 8) ps. 
OO: 7- 

Bekännelseformeln skulle enligt detta förslag få följande 
gestalt: 

»Så sägen mig då ock nu med ett sista svar, att I 
möten oss i denna stunden så, som våra hjärtan inför Gud 
bäst hoppas det om eder: 

»sägen mig, att I hafven en hjärtlig Zacksamhet för all 
den förmån, I åtnjutit därmed, att I fostrats i en kristen för- 
samling; 

»sägen mig, att I hafven ett hjärtligt uppsåt att i allt 
edert lefverne fara efter det, som den himmelske Fadrens 
röst bjuder eder och som edra egna samveten betyga vara 
lifvets högsta goda; 

»sägen mig, att I viljen mottaga den välsignelsens vig- 


Nino 


sg, som denna högtidstjänst vill bjuda och gifva! 


»Svaren mig härtill med ett enkelt svar, frimodigt, om 
ock bäfvande, skiftande för en och hvar, och dock samfaälldt! 
Viljen I så, käre barn? 

»Barnen svara: za» (hvarefter »trosbekännelsen» följer 
enligt ofvan angifna 3-faldiga alternativ). 

Kyrkomötets prästerliga ledamöter afstyrkte bifall på 
grund af motionens »förväxling af liturgiskt formulär och 
homilia eller pastoralt samtal mellan själasörjaren och kon- 
firmanderna». 

Motionen, som onekligen mer talar det varma hjärtats 
än den kyrkliga agendans språk, föll utan votering efter 


blott 2:ne uttalanden utöfver motionärens. 


ft 


Kyrklig Tidskrift 1904. Hilft. 1. 
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Då vi icke betrakta biskop Totties motion angående 
»rätt för administrerande präst till själfkommunion i vissa 
fall» af handboksnatur, öfvergå vi till en del väckta förslag 
angående nya predikotexter, hvilka förslag, jämte sin 
kyrkolagskaraktär, måste såsom gällande agendariska kult- 
moment tillerkännas äfven en direkt liturgisk sida. 

Äfven dessa voro trenne: 1) biskop Ullmans motion 
om revision af kyrkans nuvarande perikopsystem; 2) prosten 
Sundelins motion om en tredje årgång nya predikotexter; 
3) biskop Charlevilles motion om tillåtelse att vid högmäs- 
sorna på 2:dra och 3:dje söndagen i fastan »egentliga passions- 
texter» måtte få begagnas i stället för de nu föreskrifna tex- 
terna. 

Biskop Ullman anger tre motiv för sitt revisionsförslag: 
att genom alternerande bruk vid högmässorna äfven epäistel- 
perikoperna matte komma till rikare användning; att Kristi 
lidandes historia under passionstiden måtte i någon mån be- 
handlas äfven vid högmässogudstjänsten; att äfven »gamla 
testamentet måtte ur sitt rika förråd få lämna material! för 
den ordinarie predikoverksamheten inom församlingen.» 

Detta trefaldiga mål tänker sig motionären lämpligen 
kunna ernås medels en sexårig perikopeykel, byggd i huf- 
vudsak på de redan förefintliga perikopernas omväxlande 
bruk på så sätt, att om det ena året predikats öfver t. ex. 
I:sta årgångens evangeliiperikop, samma årgångs epistel 
det följande året skulle blifva högmässotext o. s. v. Och 
hvad särskildt passionstiden beträffar, skulle den närvarande 
serien fyllas af dels stycken af Frälsarens lidandeshistoria RN 


dels på denna profetiskt hänsyftande gammaltestamentliga 
Ferrer 


Domprosten Sundelins- motion ingår så till vida i biskop 


" I hvilken punkt förslaget alltså till princip sammanfaller med biskop 
Charlevilles motion. 
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Ullmans, att äfven han yrkar på en tillökning af gällande 
predikosystem, särskildt genom en rikligare användning af 
gammaltestamentliga texter. Han anser dock detta mål bäst 
vinnas genom en ny årgång predikotexter, hvartill förslag 
bifogas. 

I anledning af biskop Ullmans och prosten Sundelins 
af kyrkolagsutskottet afstyrkta, af de prästerliga ledamöterna 
tillstyrkta motioner, beslöt kyrkomötet att till kungl. maj:t 
inga med underdånig begäran, att »ecn tredje årgång nya, 
med hänsyn till kyrkans kalendarium ordnade predikotexter 
måtte blifva utarbetad och för nästa kyrkomöte framlagd 
tillika med de ändringar i de båda nya årgångarne, som 
kunna finnas nödiga, samt att kyrkomötet ville som sin me- 
ning uttala, ati vid utarbetandet af ifrågavarande förslag 
äfven gammaltestamentliga texter i större mån än luttills må 
komma till användning». 

— Alltså ett i vårt perikopsystem ganska djupt ingripande 
beslut! - Enligt detta skulle vi nämligen icke blott få en hel 
ny årgång predikotexter utan äfven en genomgående revi- 
sion af de båda redan förefintliga nya årgångarne; och detta 
i uttryckligt syfte att bereda rikare: utrymme för äfven 
gammaltestlamentliga texter. 

Hvad närmast beslutet om en 3:dje årgång predikotex- 
ter vidkommer, är ju mot detta i och för sig intet att an- 
märka, om än vi med kyrkolagsutskottet måste tillstå, att vi 
för en sådan tillökning icke anse något trängande behof före- 
ligga. Det beror ju icke på antalet texter, utan fastmer 
därpå, att vissa centrala färntexter genom upprepad och för- 
djupad utläggning ingå s. a s. i vårt folks själfva kött 
och blod. 

Därtill innebär nog beslutets förverkligande icke så få 
vanskligheter. Kyrkomötet har ju genom sin uttalade ön- 


skan om revision af de 2:ne nya årgångar, vi allaredan äga, 
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erkänt brister och luckor redan här, oaktadt all den omsorg 
och sakkunskap, med hvilken de redigerats. Men hvarifrån 
då anskaffa en profhaltig efterskörd af ännu en hel årgång? 
Man svarar: med tillhjälp af det gamla testamentet. Men 
här stöta vi på nya betänkligheter. Det faktum, att: det 
gamla testamentets skrifter utgöra uttryck för ett förbunds- 
förhållande, som icke längre hvarken till villkor eller åskåd- 
ning omedelbart gäller den nytestamentliga församlingen, ut- 
gör redan för oss en dylik betänklighet. En våra högmässo- 
texters uppblandning med ett större antal gammaltestament- 
liga texter skulle härigenom lätt kunna befrämja den vår tid 
redan förut så nära liggande faran, att en ensidig, mer eller 
mindre lagiskt präglad »eticism» gör sig gällande på bekost- 
nad af det omedelbara nytestamentliga evangeliet. Och här- 
till kommer en mer tillfällig betänklighet: sitter vårt präster- 
skap "i medeltal verkligen inne med tillräcklig sakkunskap 
för att vid behandlingen af dessa gammaltestamentliga tex- 
ter intaga en önsklig själfständighet gentemot den särskildt 
här våldsamt påträngande kritiken? 

Det har talats om att äfven använda episteltexter så- 
som högmässotexter och så erhålla ett rikare, mer växlande 
textmaterial. Men hår uppstår en annan svårighet. Epist- 
larne äro, såsom kändt, på ett helt annat sätt än evange- 
lierna didaktiska. Ofta utgör den enskilda epistelperikopen 
en strängt logisk bevisningsföljd, som blott kan fattas genom 
en analytisk utläggning, tanke efter tanke. Härigenom skulle 
lätt vår högmässopredikan blifva blott en analyserande bzbel- 
förklaring, hvaremot man gärna tänker sig henne genom sin 

Syntetiska koncentration på blott ex hufvudtanke utgöra den 
alltid mer eller mindre analytiska bibelförklaringens hälso- 
samma komplement och motvikt. 

Kunde däremot våra redan förhandenvarande 2:ne år- 


gångar så till vida revideras, att vissa, särskildt /omiletiskt 
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mindre gifvande texter ibland dem utbyttes mot i detta hän- 
seende fullare och mer omväxlande evangeliiperikoper, 
talar nog åtskilligt härför. Jag tänker närmast på de många 
under-texterna. Liturgiskt äro de fullt på sin plats. Men 
hur ofta blifva de icke för homileten till verkliga cruces, när 
han skall försöka aftvinga dessa nästan stereotypt affattade 
underförlopp någon ny, praktisk synpunkt? Det bibliska 
undrets betydelse är dock hufvudsakligen frälsningshistoriskt. 
Det afsåg ju närmast den tid, inför hvilket det skedde, afsåg 
att i särskildt kritiska, frälsningshistoriska lägen utgöra den 
handgripliga beseglingen på Jehovahs budskap till sitt folk, 
den påtagliga underpanten på hans utomordentliga närvaro. 
Och så till vida höra de till tå Bhezxöpeva. Häraf Frälsarens 
motvilja att begagna sig af dem. Ty icke på yttre underväg 
utan på inre sanningsintryck byggde han sitt inflytande (så- 
som han ju rent af förbjöd utbasunandet af sina underverk). 
För honom var undret mest en nödfallsåtgärd; liksom 
det äfven upphörde, i samma mån de vida högre garantier 
för tro och afgörelse kommo till stånd, hvilka Andens utgju- 
telse och kyrkans grundande inneburo. Det är på grund af 
denna undrets /ästoriska karaktär, det alltid skall förekomma 
oss mer eller mindre främmande och aflägset. Vitro på dem, 
därför att vi tro på vår bibel. Men af central betydelse för 
vår tro äro de icke. Därtill innehåller endast i få fall den 
enskilda undertexten någon lärdom, som icke är gemensam 
för dem alla, hvarför också 1 omväxlingens intresse ett mer 
sparsamt bruk af dem inom vårt perikopsystem vore 
önskligt. 

Äfven har jag hört mången präst klaga öfver de sär- 
skildt i I:sta årgången hopade texterna från Johannesevan- 
geliets 15:de, 16:de och 17:de kapitlet. Redan dessa kapitels 
karaktär af ett slags skriftens sancta sanctorum med sina in- 


blickar bakom förlåten skär emot deras homiletiska bearbet- 
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ning. Man vill helst lämna dem oberörda af fruktan, att de 
genom vårt vidrörande skola förlora något af sin enastående 
helighetsmättade skärhet. Och därtill utgöra de mer ett 
stadigt fördjupande i några få tankar än i en framåtskridande 
tankeföljd, som lämpar sig för en perikopserie. Äfven här 
tyckes alltså vara rum för en revision. Man kan nog i all- 
mänhet anmärka mot våra för öfrigt så förträffliga tvenne nya 
årgångar, att deras texter ofta något ensidigt valts från en 
historisk-liturgisk synpunkt, utan tillräcklig hänsyn till äfven 
deras /omiletiska innebörd och brukbarhet. — 

Hvad åter vidkommer kyrkomötets beslut att hos kungl. 
maj:t hemställa om utbyte af de närvarande högmässotex- 
terna på 3:dje, 4:de och 5:te: sond ii fastan motivissasgas 
stonstexter, höra vi icke med till dem, som hälsa detta beslut 
med glädje. Och detta af hufvudsakligen praktiska skäl. Att 
redan nu lidandeshistorien i form af s. k. »passionspredik- 
ningar» under den långa fastetidens många veckor s. a. s. 
trädslites, torde vara mindre välbebetänkt. Denna historia 
är ju dock egentligen ämnad att åt hebdomas magna gifva 
dess egendomliga karaktär och stämning (såsom äfven ut- 
tryckligen förordnas i 1571 års K. O.). Men när vi väl nått 
fram till dessa stora högtidsdagar, då är ju detta högtidsämne 
redan på förhand så in i de minsta enskildheter genomtröskadt, 
att mycket af dess stämning och friskhet förgått. Denna an- 
ordning är för öfrigt okäistorisk. Ty den ursprungliga afsikten 
med fastetiden var utan tvifvel den af E. Ranke träffande 
angifna: »Von einer Anwendung der Quadragesima zur Be- 
trachtung der Passion ist in der alten Kirche keine Spur; 
nur eine ascetische Vermittelung dieser Betrachtung soll sie 
gewähren; nicht öffnen soll sie das Heiligthum, sondern nur 
dazu hinfähren». Från denna etiska synpunkt äro äfven i 
allmänhet våra fasteperikoper valda. Men skola nu äfven 


dessa, utöfver de bibehållna passionspredikningarne, ersättas 
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af passionstexter: hvad blir till sist kvar för Festuwm crucis? 
och hvar blir gränsen för denna atomistiska söndersmulning 


af det heliga, enhetligt storslagna martyriet? 


Af prosten Kihlberg hade inför kyrkomötet framlagts 
ett detaljeradt förslag till revision af gällande vigselformulär. 
Då emellertid detta detaljförslag å kyrkomötets sida endast 
föranledde en i allmänna ordalag hållen underdånig anhållan, 
att »kungl. maj:t täcktes låta genom sakkunnige utarbeta och 
för nästkommande möte framlägga förslag till ett varsamt 
revideradt vigselformulär», inskränka vi oss för utrymmets 
skull till blott en granskande blick på denna anhållans moti- 
vering. Denna utgöres af den trefaldiga önskan: »större 
enhetlighet, enkelhet och bibeltrohet». 

Det första uttrycket torde afse en principiellt fastare upp- 
ställning ; ty det närvarande formulärets sakliga enhet kan väl 
ickerbestridas, Öchkitent. tformelltisedt; ha ju. onekligen en 
och annan oegentlighet följt med från medeltidens brudmässa, 
hvars aflägsnande nog vore önskvärdt. 

Kyrkomötet önskar därtill ett mera »enkelt»> formulär. 
Vi antaga, att man härmed haft i sikte vissa dess deklama- 
toriska vändningar af tämligen ihålig klang. Och egendom- 
ligt är, att vår tid, som eljest är så finkänslig för all fraseo- 
logisk ihålighet, visat sig just här oväntadt lomhörd. Ty blotta 
antydan om en dylik svaghet i vår handbok eller psalmbok 
är nog för att sätta sinnen i brand, äfven där, hvarest eljest 
frasen ej kan påräkna något stöd. Här måste några djupare 
liggande intressen gömma sig. 

Någon direkt »obibliskhet> ha vi däremot icke lyckats 
upptäcka i 1811 års vigselformulär. Man kan ju ifrågasätta 
det bibliskt berättigade uti att utan hvarje urskiljning bruka 
uttrycken »kristne» och »dina tjänare». Men det:-förra ordet 
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är ju blott (jämte sin djupare betydelse) uttrycket för den 
yttre anslutningen till en viss trosbekännelse i samma histo- 
riska mening som beteckningen »jude» och »muhammedan>; 
och hvad det andra uttrycket vidkommer, har ju Herren äfven 
»otrogne» tjänare. Och för öfrigt — »eccelesia de internis 


non judicat». 


Domprosten Personne hade i enhetlighetens intresse in- 
för kyrkomötet framlagt ett agendariskt utfördt dopformulär 
för de fall, då »odöpta vuxna personer, som voro barn till 
kristna föräldrar, tillhörande antingen statskyrkan eller någon 
sekt, begärde att genom dopet blifva upptagna i statskyrkan». 

Kyrkomötets prästerliga ledamöter ansågo sig dock icke 
kunna tillstyrka motionen, då ett bifall ä kyrkomötets sida 
lätt skulle kunna uppfattas såsom »ett legaliserande af ett 
förhållande, hvilket måste betecknas såsom abnormt», en be- 
tänklighet, som af kyrkomötet delades. 

Frågan har emellertid nog äfven en annan sida, nämligen 
»abnormiteten$» offentliga erkännande i och med det kyrkliga 
dopets begäran. Att kyrkan här ger ett liturgiskt uttryck åt 
sin glädje öfver att återfinna dessa bortkomne, tyckes icke 
innebära någon synnerlig fara af antydda art. Mycket beror 
på formulärets affattning. 


In i det sista tog kyrkohandboken kyrkomötets upp- 
märksamhet i anspråk. Ty ännu den sista fråga, som där 
var före, var en kombinerad kyrkolags- och kyrkohandboks- 
fråga: förslag om ändring angående jordfästning. 

Det var kungl. maj:t, som här tog initiativet. I nådig 
skrifvelse hemställdes nämligen, huruvida kyrkomötet god- 
kände följande af riksdagen bifallna ändring af 6 $ i lagen 
angående jordfästning den 25 maj 1894: »Y stillhet skal 
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Jordjfästas den, som blifvit afrättad eller ljutit döden under 
föröfvande af groft brott» (alltså med uteslutning af orden: 
»så ock den, som förgjort sig själf o. s. v.). 

I samband med detta lagförslag infordrades i en annan 
nådig skrifvelse kyrkomötets yttrande öfver den ändringen 
af kyrkohandbokens 10:de kap., att i bönen »Allsmäkltige, 
barmhärtige och evige Gud! Du, som för syndens skull», 
den punkt, som börjar med orden: »Vänd nu ditt faderliga 
ansikte», ändras till: » Vänd nu ditt faderliga ansikte till oss och 
gif nåd därtill, att vi hvar för sig målte så begå denna begraf- 
ning, att vi med allvar besinna, hurusom våra kroppar, när 
Du efter ditt allvisa råd behagar hädankalla oss, skola åter 
varda jord, och märka det granneligen i vårt hjärta, att vi i 
denna världen icke hafva någon varaktig stad». 

Kyrkomötets underdåniga svar blef följande motförslag: 
»dels att kungl. maj:t täcktes vidtaga erforderliga åtgärder, 
för att sista punkten af 7 $ i lagen ang. jordfästning den 25 
maj 1894 må erhålla följande lydelse: »Ej må vid sådan jord- 
fästning förekomma sorgmusik, sång eller liktal»; dels ock 
att kyrkohandbokens 10:de kapitels sista stycke må erhålla 
följande lydelse: 

» När någon begrafves i stillhet, tillgår sålunda: Prästen 
kastar med skolfveln tre gånger jord på liket och säger: Af 
Jord är du kommen o. s. v. 

»Låtom oss bedja! 

»Herre Gud Fader i himmelen! Herre Guds Son, värl- 


dens Frälsare! Herre Gud, du helige Ande! Förbarma dig 


" Ändringen alltså inskränkande sig till blott uteslutandet af ett "äfven" 
samt tillägget: "efter ditt allvisa råd". Äfvenledes föreslogs i samband med 
dessa ändringar, att det kyrkliga tillkännagifvandet skulle formuleras: SER 
ny påminnelse om vär dödlighet lämnas oss i dag, då härmed tillkänna- 
gifves, all följande till församlingen hörande person aflidit, nämligen N.N. 


LC 


i en ålder af m. m.", 
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öfver oss! I vår sista nöd, på (2?) yttersta domen, hjälp oss, 
milde Herre Gud! Amen. 

»Därefter säger prästen: Ur djupen ropar jag Oo. S. Vv. 
ps. 130: 1—5) eller: Utrannsaka mig Gud 0. s. v. (PS. 139: 
23—24). 

»Därpå läses följande ur svenska psalmboken: antingen 
ps. 26: I (»Vi på jorden lefva här») eller ps. 387:4—06 (»>Nåd 
vi begära»). 

» Därefter läses Fader Vår och Välsignelsen>. 

Redan därmed, att denna fråga någonsin inom vår kyrka 
blef "kyrkolagisk, kom hon på sned. Ty hon har intet med 
kyrkolagen att göra. Om någon domshandlig, straffhand- 
ling å kyrkans sida är här alls icke fråga. Jordfästningen 
öfver hufvud är en kyrkans fria kärleksgärning: hon nöjer 
sig icke med att blott i dopet bedjande, välsignande, hel- 
gande uttrycka sin glädje öfver ännu en människas födelse 
i timlig och evig mening; hon vill ännu in 1 det sista med 
sin kärlek följa detta lif, ännu vid dess graf bedjande, 
klagande, hoppandes vara med — icke för att en lagparagraf 
så bjuder, utan därför att hennes fria känsla så manar och 
drifver. "Och så spontan var allt ifrån början denna hennes 
känsla, att i de flesta äldsta, lutherska kyrkoagendor ej ens 
ett formulär gåfs för, denna akt. Kyrkanyar har toltofer 
Allt ställdes under det fria initiativets synpunkt. 

Och endast från denna synpunkt bör och får hennes 
handlande och talande också vid själfmördarens eraf 
bedömas och fixeras. Principiellt är kyrkolagen lika litet be- 
fogad till att ingripa i denna kultakts agendariska formulering 
som i t. ex. nattvardens eller dopets. Därför kan ej heller 
följden af denna 1600-talets olyckliga sammanblandning af 
heterogena synpunkter blifva något annat än ett oändligt 
missförstånd. Från /agisk synpunkt talas om ett hjärtlöst 


dömande ännu in i döden, om »kyrkotukt» ännu på andra 
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sidan grafven, om redan förut blödande hjärtans ytterligare 
sargande o. s. v. Och när kyrkan svarar: »Men ej ett enda 
ord af dom uttalas ju ens vid 'själpspillingens graf! Fastmer 
både bedes där Fader vår och utlyses Välsignelsen. Blott 
en något större fåordighet än eljest, därför att extra sorg här 
är åa färde, sorgen öfver, att inom Kristi kyrka ett så onatur- 
ligt brott kunnat ske som att blifva sin egen mördare» — 
då heter det: Men vetenskapen konstaterar här så godt som 
utan undantag otillräknelighet på grund af 'iråkad förvirring . 
Och därför skulle kyrkan medels en särskild lagparagraf för- 
bjudas att här visa någon sorg eller misstamning, som på minsta 
sätt antydde, att icke allt är i sin ordning? Liksom »veten- 
skapen» hade att redigera kyrkans handbok! Och liksom ej 
»medels läkares intyg», numera så godt som hvarje mord 
skulle kunna bortförklaras såsom »iråkad förvirring»! Hvar- 
för det också nästan gör intryck af en inkonsekvens, när 
den nådiga skrifvelsen ej äfven föreslår, att varje mördare 
må medelst klockringning och blomkransar och Integer vitae 
OMS vätöljask till graven: 

Detta resonnemang hindrar oss emellertid icke att er- 
känna det af kyrkomötet framlagda motförslaget, oaktadt de 
många tillagda momenten, såsom ett fullt värdigt och lämp- 
ligt uttryck för kyrkans stämning vid ifrågavarande fall. Det 
utgör blott ett direk! i stället för ett tyst uttryck för kyrkans 


djupa vemod och botfärdiga klagan. 
Oscar Quensel. 
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Kyrkorättsliga frågor vid senaste kyrkomötet. 


I 


Man kan icke med fog påstå, att de frågor, som 1903 
ärs kyrkomötes lagutskott hade att bereda, varit af ringa 
vikt. Tvärtom ägde flertalet af dem en djupt ingripande 
och principiell betydelse, och om man än i vissa afseenden 
kunnat önska en annan utgång af kyrkomötesbesluten, måste 
rättvisligen erkännas, att 1903 års kyrkomöte, hvad angår de 
kyrkorättsliga ärenden, som därvid behandlades, förtjänar ett 
synnerligen godt eftermäle i kyrkans och rikets tideböcker. 

De frågor, som kyrkolagsutskottet haft under sin hand- 
läggning, skola i det följande, för öfverskådlighetens skull, 
behandlas gruppvis. Två af dessa grupper omfatta visser- 
ligen hvardera blott en fråga, men denna af desto större 
innebörd. Den ena af dessa var kyrkomötets kanske bety- 
delsefullaste kyrkorättsliga fråga, nämligen den angående 
stiftsregleringen (bet. n:o 2); och åtminstone till sin innebörd 
skulle äfven den andra eller frågan om en allmän revision 
af kyrkolagen kunna betecknas såsom en fråga af synner- 
lig vikt (bet. n:o 8). Jämte dessa hade kyrkolagsutskottet att 
granska frågor angående dels kyrkomötesinstitutionen och 
kyrkorepresentationen (bet. n:ris 3, 9, 11, 16, 20, 21), dels 
olika kyrkliga befattningar (bet. n:ris 4, 6, 7, 12—14, 17—19), 
dels gudstjänsten (bet. n:ris 1, 22), dels slutligen vissa kyrko- 
rättsliga lekmannaförhållanden (bet. niris 5, 10, 15, 23, 24). 

Hvad till en början angår frågan om det norrländska 
stiftets delning under villkor af sammanslagning af Kalmar 
stift med Växjö stift, dikterades kyrkomötets godkännande 
af k. mits och riksdagens beslut härom förnämligast af nöd- 


vändighetens tvång och omständigheternas makt: sådan som 
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ställningen blifvit inom riksdagen, ansågs det allmänt lön- 
löst att längre motsätta sig sammanslagningen af två stift 
såsom villkor för delningen af ett tredje. K. M:t hade hem- 
ställt om dels kyrkomötets samtycke till själfva stiftsregle- 
ringen, dels i samband därmed dess godkännande af tillärnad 
lag om ändrad lydelse af W 2 och 5 i kyrkomötesförordnin- 
gen och $ 3 i lagen om tillsättning af prästerliga tjänster. 
Det är endast de kyrkorättsliga synpunkterna, som här skola 
något närmare tagas i skärskådande: de kyrkopolitiska torde 
redan vara tillfyllest behandlade och kända, och de ekono- 
miska hafva i verkligheten i denna fråga spelat en djupt 
underordnad roll — hela behandlingen i riksdagen och vid 
kyrkomötet visar, att det väsentligen varit de kyrkopolitiska 
synpunkterna, som vid afgörandet vunnit beaktande. 
Beträffande ater de kyrkorättsliga sidorna, vidrördes 
dessa, om ock ej utförligare, af föredraganden inför konungen, 
statsrådet v. Friesen, som därvid till en början framhöll, att 
den. ifrågasatta stiftsdelningen såväl som stiftssammanslagnin- 
gen, i följd af fjärde punkten i prästerskapets privilegier 16 
oktober 1723, förutsatte såväl riksdagens som kyrkomötets 
samtycke, jämlikt $ 114 i regeringsformen. Denna uppfatt- 
ning synes mig dock icke vara riktig, så till vida nämligen, 
som frågan om stiftsreglering icke i sin helhet kan vara en 
privilegiefråga, utan allenast frågan om sammanslagning af två 
existerande stift, och detta dessutom icke på grund af fjärde, 
utan af tolfte punkten i 1723 års privilegier". Det förhåller 
sig nämligen så, att fjärde punkten, läst i sitt sammanhang, 
endast garanterar biskoparne liksom öfriga klerkeriet de dem 
gifna ekonomiska förmånerna: biskopsstiften likställas här 
med prebendesocknar och hemman, och lika litet som det 


genom punkt 4 finnes något privilegiehinder för en delning i 


” Härom se utförligare Reuterskiöld, Strödda uppsatser I: 70—72. 
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administrativ väg af ett pastorat eller för indragning eller 
ombildning af en skola, lika litet finnes något sådant däri 
för delning eller sammanslagning af stift. Däremot kan 
möjligen ett sådant hinder ligga i punkt 12, som ger alla 
rätta biskopssäten och biskopars ämbetsgårdar vanlig frälses 
frihet och "villkor och alltså indirekt förbjuder deras in- 
dragning. 

Det är af vikt att fasthålla denna synpunkt, enär, om 
densamma är riktig — och den är så — riksdagens sam- 
tycke till en stiftsdelning icke är behöfligt annat än af 
ekonomiska skäl. Skulle nödiga medel kunna erhållas utan 
dess medverkan, t. ex. genom donation och användande 
af prebenden, så lägga hvarken grundlagarne eller privile- 
gierna hinder i vägen för återupprättandet af Kalmar stift, 
genom exempelvis delning af Lunds och det utvidgade 
växjöstiftet ". Ett hinder härför kunde möjligen anses före- 
ligga 1 kyrkomötesförordningens $ 2, sådan denna förut lydde, 
ehuru ej heller då denna paragraf behöfde så tolkas; men i 
hvarje fall är detta hinder numera undanröjdt genom den 
ändring af nämnda paragraf"", som just skedde i sammanhang 
med stiftsregleringen. Skulle delningsvillkoret (att förhindra 
en trettonde biskopslöns utgående ur medel, hvilka icke 
disponeras utan riksdagens medverkan) kunna nås utan för- 
verkligande af den ännu blott på papperet påbegynta sam- 
manslagningen, så ger den under debatten skarpt under- 
strukna förhoppningen, att förhållandena under tiden kunde. 
gestalta sig så, att med anledning af någon önskvärd befun- 


nen reglering af annat stift eller på grund af andra förändrade 


" Se vidare nyss anförda uppsats sid. 72 ff. | 

"" Härvid bör äfven erinras därom, att den nu med kyrkomötets bifall 
genomförda ändringen i $ 2 tillika innebar ett par andra nyheter, nämligen 
dels att vid biskops förfall domkapitlet skall välja "en bland stiftets präster" 
i stället för förut en af sina egna (måhända lekmanna-) ledamöter, dels att 
Stockholms stad erhållit två i stället för ett lekmannaombud. 
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omständigheter stiftsstyrelse i Kalmar framgent finge bibe- 
hållas, k. m:t full anledning att begagna sin delningsrätt — 
ehuru förhoppningen ej fick form af villkor. 

En annan punkt i privilegierna, hvarom föredragande 
statsrådet ansåg en viss tvekan kunna förefinnas, var den 
21:sta, att Zzzgen må tränga de i det ena stiftet ordinerade 
präster 2 högre eller mindre grad in på ett annat, där de 
hvarken äro födde eller ordinerade; statsrådet fann dock 
detta stadgande vara utan särskild betydelse, när fråga var 
om ett och samma stift, hvars område allenast utvidgats, 
såsom genom sammanslagningen skulle ske i fråga om Växjö 
stift — liksom icke åtminstone i utvidgningens ögonblick de 
båda stiftens präster i hög grad trängdes på hvarandra. Där- 
emot hemställdes om sådan ändring i de prästerliga befor- 
dringslagarna, att stiftsbandet skulle för de båda norrländ- 
ska stiften, Hernösands och Luleå, på det sätt upphöra, 
att prästerna inom det ena äfven finge ansökningsrätt inom 
det andra, ett förslag som äfven blef i alla instanser god- 
kändt, ehuru i kyrkomötet både biskop Johansson och biskop 
Lindström gåfvo uttryck åt sina betänkligheter med hänsyn 
härtill. Utan allt tvifvel hade det ock varit med privilegierna 
mest öfverensstämmande, om ett öfvergångsstadgande rörande 
Kalmar och Växjö stift gifvits af det innehåll, att de präster, 
som inom det ena och det andra funnes vid sammanslag- 
ningstiden, bibehållit befordringsrätt hvar inom sitt förra stift 
allena och endast de efter sammanslagningen ordinerade 
erhållit sådan inom båda de gamla stiften. Nu ansågs 
emellertid -detta som en olägenhet, hvilken icke kunde und- 
vikas, eller som åtminstone uppvägdes däraf, att ett ömse- 
sidigt intrång skedde! Märrssynpunkten kom emellertid här- 
vid ohjälpligt till korta. 

Ännu mera blef detta fallet i fråga om biskopsvalet vid 


inträffande ledighet i Växjö eller Kalmar stift. - Föredra- 
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gande statsrådet uttalade nämligen den ytterst märkliga 
åsikten, att någon tillämpning af stadgandena i $ 29 rege- 
ringsformen och 20 kapitlet kyrkolagen »naturligen» icke 
kunde ske, då en af de nuvarande biskoparne i Växjö eller 
Kalmar afginge från sitt ämbete, därest icke samtidigt jämväl 
den andre afginge, och »detta af det enkla skäl, att vid den 
förstes afgång icke något biskopsämbete blifver ledigt till 
återbesättande». Det anförda skälet är visserligen »enkelt>, 
men ej i herr statsrådets mening, och sofismen däri blottades 
skonslöst af biskop Lindström, som framhöll, att äfven efter 
sammanslagningen Växjö stift fortfarande ägde bestånd, att 
det sålunda alltid måste blifva Kalmar stift, som uppginge i 
Växjö, men ej tvärtom, att, om biskopen i Maäxjor först 
afginge, grundlagsenligt nytt val skulle äga rum i Växjö 
stift och sammanslagningen följaktligen städse bero af 
biskopens i Kalmar afgång, att i annat fall Växjö stifts 
prästerskap beröfvades sin rätt att välja. : »Det svaras», 
fortsatte biskopen därefter, »att denna rättighet icke kan 
finnas, därför att det vid min afgång från biskopsämbetet i 
Växjö icke blir någon ledighet. Men m. h., hvarför blir det 
ingen ledighet? Jo, därför att, znnan ledighet uppkomma i 
Växjö stift, fullmakt att vara biskop i stiftet gifvils åt annan 
person.» Då någon ändring af biskopssätet i Växjö ej 
skett, uppstår intet znys/ Växjö stift, men äfven om ett sådant 
uppstode, måste val förrättas af det nyas prästerskap och 
icke en af annat stift vald biskop utan vidare dit transporte- 
ras. Och då lagen talar om biskopsämbetes »ledighet», men 
statsrådet om dess »ledighet till återbesättande», så ligger 
däri en betydelsefull skillnad. Växjö biskopssäte blir genom 
sin biskops afgång under alla omständigheter »ledigt», — 
Kalmar åter upphör — och det är blott detta kyrkolagen 
fordrar; att det däremot icke blir »ledigt till återbesättande» 


utgör en följd af de nu fattade besluten, men kan icke, utan 
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genom en quaternio terminorum, åberopas såsom grund för 
deras rättmätighet. 

Den andra stora frågan af kyrkorättslig innebörd afsag 
en allmän revision och kodifikation af kyrkolagen. Förslaget 
härom frambars af landshöfding F. Holmquist, förutvarande 
expeditionschef i ecklesiastikdepartementet och såsom sådan 
synnerligen förtrogen med den nuvarande kyrkolagens mång- 
faldiga brister. Kyrkolagsutskottets majoritet tillstyrkte kraf- 
tigt motionen och kyrkomötet beslöt i anledning däraf en 
skrifvelse till K. M:t med anhållan om föranstaltande af en 
revision af gällande kyrkolag med dithörande författningar 
samt om framläggande af det förslag, hvartill revisionen 
kunde föranleda. Beslutet fattades med 39 röster mot 16 
och föregicks af en diskussion, hvarunder reservanterna i 
utskottet, universitetskansleren Gilljam och biskop Billing, 
understöddes af landshöfding Sjöcrona och statsrådet Husberg, 
under det att utskottets talan fördes af motionären själf 
jämte herrar domprosten Eklund, biskop Johansson, land- 
sekreteraren Bagge, biskop Lindström och professor Rudin. 
Hufvudskälet å oppositionens sida var, att det mest praktiska 
för frågans lösning, hvaraf behofvet fullt erkändes, vore icke 
en allmän revision, som sannolikt icke skulle leda till något 
resultat och i allt fall både draga lång tid och förhindra eller 
försinka specialfrågors lösning under tiden, utan partiella 
reformer efter hand. Häremot framhölls, att några sådana 
specialfrågor för närvarande näppeligen förelåge af mera 
trängande natur, och att revisionsarbetet mycket väl skulle 
kunna utföras under de fem år, som regelmässigt borde för- 
flyta innan nästa kyrkomöte; därjämte betonades faran af 
att äga en kyrkolag, »som består af en stomme, som snart 
kan fira sitt 250-års jubileum, som sedermera under artion- 
denas lopp blifvit tillökad med kungliga reskript, kungliga 
bref, resolutioner på allmogens besvär i det oändliga», 


Kyrklig Tidskrift 1904. HäÄ£G: 1, 3 
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och som dessutom dels genom annan lagstiftning, dels genom 
förändrade tidsförhållanden i flerfaldiga stycken upphört att 
lefva, utan att dock vara förklarad död. 

I allmänhet ligger det en öfverskattning af kodifika- 
tionens betydelse bakom yrkandena på en sådan, men med 
afseende å kyrkolagen kan icke med fog nekas, att en kodi- 
fikation vore i hög grad önskvärd. En kodifikation kan emel- 
lertid i detta fall icke ske utan att åtföljas af en allmän 
revision, och oppositionen hade så till vida rätt, som tiden 
näppeligen ännu är fullt mogen för en slutgiltig revision. 
Detta hindrar dock ej, att just revisions- och kodifikations- 
arbetet, såsom äfven framhölls, måste anses väsentligen 
kunna påskynda utvecklingen och i sin mån bidraga till ar 
göra tiden mogen.  Kyrkomötets beslut måste därför hälsas 
med stor tillfredsställelse, ehuru det är föga troligt, att rege- 
ringen ställer det samma i verkställighet — så vida ej riksdagen 
skulle ytterligare understryka det samma: i våra dagar är 
rnan litet hvarstädes, och ej minst i regeringen, alltför benä- 
gen att låta vår inre politik i allo ledas af riksdagen. 

Äfven kyrkomötet har i riksdagen sökt förebilder", 
liksom å andra sidan dess talare stundom stannat så att 
säga förstummade inför åtanken på riksdagen. Redan under 
debatten vid mötets början om stiftsregleringen framträdde 
detta förhållande, och då samma dag frågan om ökning af 
antalet valda ombud vid kyrkomötet förekom, fälldes af bl. a. 
professor Boéthius, landshöfding Sjöcrona och friherre Barne- 
kow, yttranden, som tydligt nog gåfvo vid handen, att dessa 
ledamöter af kyrkomötet icke oväsentligen läto sitt hand- 
lingssätt bestämmas af hänsyn till riksdagen, på samma 


gang de vittnade om ringa förståelse för kyrkomötets upp- 


" Jämförelsen med riksdagen ledde ock bl. a. till afslag å ett, i sig 
själft föga lyckligt, förslag om införande i kyrkomötesprotokollen af predik- 
ningarna vid mötets början och slut. 
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gift och verksamhet. »Jag fruktar», sade hr Boöthius, »snarare 
för att dessa försök att öka kyrkomötets makt i det svenska 
statslifvet kunna leda till alldeles motsatta resultat mot dem 
man åsyftat». Och herr Sjöcrona ansåg, att initiativet till 
en ökning i antalet borde utgå från k. m:t och riksdagen. 
I själfva verket gällde frågan ingalunda en ökning i makt 
för kyrkomötet, utan en ökning i antal z syfte att låta kyrko- 
mötet blifva hvad det efter sin idé skulle vara, nämligen en 
kyrkans värdiga folkrepresentation. En sådan bör vara så 
talrik, att dess karaktär af representation icke förfelas, och i 
detta stycke fyller kyrkomötet zcke måttet: därför behöfves 
en ökning, och det är föga rimligt att blott af hänsyn till 
kostnaderna och riksdagen afböja eller söka förhindra den 
sunda och naturliga utvecklingen af kyrkomötet, helst det 
numera visat sig, hvad vid kyrkomötets inrättande kunde 
vara ovisst, att det fyller ett verkligt behof. Den svenska 
kyrkans lekmannafolk kan icke representeras af 30 a 32 om- 
bud: ett så sammansatt kyrkomöte blir blott ett slags kyrklig 
notabelförsamling. 

Hvad själfva saken angår, hade biskop v. Schéele före- 
slagit en ökning af antalet kyrkomötesombud från det nor- 
mala ' 60: till 86 — en 'ökning, som af fere' talare icke utan 
goda skäl snarare ansågs vara för liten än för stor. Kyrko- 
lagsutskottets segrande hälft afstyrkte motionen under åbero- 
pande af skäl, som redan vid föregående kyrkomöten föran- 
ledt afstyrkande af då väckta liknande motioner, men emot 
betänkandet anmäldes reservation af utskottets andra hälft, 
nämligen lekmännen herrar Gilljam, Holmquist och Hammar- 
skjöld, samt prästerna Sundelin och biskop Johansson, hvilka 
tillstyrkte en skrifvelse till k. m:t med begäran om förslag 
till ökning, i hufvudsaklig öfverensstämmelse med motionen, 
af kyrkomötets medlemsantal. Debatten blef både lång och 


delvis skarp och utmynnade i en votering med det resultat, 


36 CC. A. REUTERSKIÖLD 


att reservationen bifölls med 39 röster emot 13. Den här 
segrande sidans talan fördes med kraft och skicklighet af 
bl. a. lektor Säve, lektor Börjeson, landshöfding Holmquist 
samt biskoparna Lövgren, Johansson och framförallt motionären 
själf, hvars analys och kritik af det afstyrkande utskottsbe- 
tänkandet utaf den siste talaren under diskussionen, biskop 
Johansson, betecknades såsom »ett mästerstycke i kritik» och 
på ett synnerligt lyckligt sätt underströk kärnpunkten i reform- 
krafvet — kyrkomötets representationsuppgift. Biskop Lövgren 
tillbakavisade med erkännansvärd öppenhet det »hot», som 
kunde ligga i talet om riksdagens vilja och som afsett »att 
lägga kapson på kyrkomötets fria uttalande af sina önskningar», 
och han påvisade, att en ökning i antal sannolikt skulle till- 
föra kyrkomötet än flere riksdagsmän än förut, något som 
för samarbete mellan riksdag och kyrkomöte måste vara ytterst 
värdefullt. Klart och pregnant uttryckte landshöfding Holm- 
quist motsättningen mellan de kämpande askådningarna på 
det sätt, att enligt den ena »star man pa den punkt, dar 
man står, och man vill öfverhufvud icke vidtaga någon som 
helst förändring, förrän det tydligen och till evidens be- 
visas, att en sådan förändring är nödvändig. Å andra sidan 
står en åskådning, som vill framåtskridande och lyftning åt 
hela det kyrkliga arbetet och särskildt det arbete, som är 
lokaliseradt inom kyrkomötet. Å ena sidan anser man, att 
detta arbete är i egentlig mening ett expeditionsarbete; men 
å den andra sidan räknar man med, att i detta kyrkomöte 
skola finnas representanter för olika skiftningar i ett helt folk, 
som är Rkalladt att vara ett föregångsfolk på det andliga 
området». : 

En annan fråga rörande kyrkomötet själft såsom insti- 
tution, väcktes på tal genom motion af domprosten Eklund, 
som önskade, dels att de nuvarande stiftsmötena hvart sjätte 


är måtte utbytas mot minst årliga stifts- eller länsmöten för 


KYRKORÄTTSLIGA FRÅGOR VID SENASTE KYRKOMÖTET 


Eu 


både präster och lekmän, dels att, under förutsättning af för- 
beredande behandling å dessa möten af de kyrkliga ärendena, 
kyrkomötet måtte sammanträda hvartannat år under högst 
två veckor i stället för hvart femte år under en månad. 
Kyrkolagsutskottet fann visserligen tanken att på detta sätt 
» erhålla ett organiskt underlag» för kyrkomötet vara värdt 
allt beaktande, men afstyrkte motionen såsom alltför obe- 
stämd och i fråga om ändrad tid för kyrkomötet »i mera än 
ett afseende» olämplig. Detta senare påstående förefaller 
sasom ett svepskäl, och i sak måste man erkänna, att fem- 
arsperioden i fråga om kyrkomötets sammanträdande är en 
för lang mellantid: mellan t. ex. de vida mindre betydande 
adelsmötena förflyta blott tre år. Motionären kritiserade också 
på sitt vanliga lifliga och något satiriska sätt betänkandet, 
men gjorde intet yrkande — och motionen afslobs. Det 
synes mig för öfrigt, som hade i fråga om motionens förra 
del professor F. Johansson ganska rätt, då han under behand- 
lingen af frågan yttrade, att det varit för motionen bättre, om 
förslaget inskränkts till en lämplig reform af prästmötena; det 
torde nämligen icke kunna förnekas, att i allmänhet den sven- 
ska representationsorganisationen är byggd på ett bestämdt 
särskiljande af lokala angelägenheter och gemensamma riks- 
angelägenheter och rakt icke vill veta af, att de senare göras 
till föremål för behandling i representationerna för de förra, 
såsom i landsting och lägre kommunalorgan. Denna synpunkt 
gjordes ock uttryckligen gällande af utskottet själft, då det 
något senare. likaledes afstyrkte en likartad motion af rege- 
mentspastor Ekström angående rätt för prästmöte att göra 
framställning till kyrkomötet; äfven denna motion blef af 
mötet afslagen. 

Bättre öde rönte däremot ett förslag från biskop Tottie 
om begränsning af motionstiden vid kyrkomötet tillimegel 


åtta dagar, räknade från den dag, till hvilken mötet blifvit af 
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konungen samrtnankalladt. Kyrkolagsutskottet tillstyrkte och 
kyrkomötet biföll för sin del, dock icke utan opposition, en 
härtill syftande ändring af $ 9 i kyrkomötesförordningen och 
anhöll hos k. m:t om åtgärder för beslutets upphöjande till 
lag. Det torde emellertid vara ovisst, om k. mit upptager 
förslaget, då den härskande åsikten går ut på, att kyrkomötet 
icke bör taga initiativ och själft formulera beslut, utan i detta 
stycke afvakta k. mits och riksdagens initiativ. Ehuru jag för 
min del politiskt ogillar en sådan uppfattning och heller icke 
anser densamma vara rättsligen grundad, torde det, om man 
ville främja själfva saken, hafva varit ändamålsenligare att 
inskränka sig till en begäran om förslag i ämnet. Men ur 
rent kyrko-konstitutionell synpunkt måste den valda formen 
visserligen fullt gillas af dem, som ej blott anse kyrkomötet 
vara i sin goda rätt, då det i första hand fattar beslut, utan 
ock önska en utveckling genom fortsatt praxis i sådan 
riktning. ; 

Kyrkomötet fick äfven, beträffande sin egen organisation, 
en tolkningsfråga att besvara, i det att professor Rudin, själf 
prästvigd, men vald såsom lekmannaombud, hemställde om 
en sådan förklaring till $ 12 :i arbetsordningen, att äfven präst, 
som deltager i kyrkomöte såsom lekmannaombud, har rätt 
att deltaga i den prästerliga afdelningens särskilda förhand- 
lingar. Utskottet afstyrkte en sådan förklaring af det for- 
mella skäl, att kyrkomötet icke ägde beslutanderätt öfver 
den till grund liggande $ 10 i kyrkomötesförordningen och 
alltså hvarken kunde betaga eller tillägga ombud den fatt 
sistnämnda VN stadgade. Frågan föranledde en debatt, hvari 
dock alla talare voro ense därom, att en direkt ändring af 
arbetsordningens VN 12 förutsatte en ändring af kyrkomötes- 
förordningen $ 10, under:det att i öfrigt häfdades två upp- 
fattningar, den ena förnämligast af landshöfding Sjöcrona, 


den andra, hvilken tyvärr af mötet själft accepterades, för- 
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nämligast af biskop Billing och universitetskansleren Gilljam. 
För de båda sistnämnde framstod såsom i sak afgörande, att 
kyrkomötesförordningen genomgående vore byggd på tudel- 
ningen i lika hälfter af lekmannaombud och prästerliga om- 
bud och att alltså präst, som valts till lekmannaombud, borde 
likställas med lekmännen. Biskop Billing framhöll därjämte, 
att äfven förhandlingarna vid 1862—063 års riksdag visade hän 
på denna tolkning, och att den rätt, som kyrkomötesförord- 
ningen tillagt dem, hvilka höra till prästeståndet eller läro- 
ståndet, såsom detsamma vid nämnda riksdag blifvit kalladt 
— hvarmed, enligt biskopens tanke, måste förstås just de, 
som icke voro ombud för församlingarna — väsentligen mot- 
svarade den rätt, som det forna prästeståndet haft såsom 
clerus comitialis. Skulle lekmannaombud få deltaga i präster- 
liga afdelningen, så vore detta ungefär detsamma som om en 
präst i forna tider, ehuru ledamot af annat stånd, skulle fått 
deltaga med clerus comitialis i dess verksamhet. Jämförelsen 
är dock synnerligen haltande af det skäl, att stånden voro 
skilda församlingar, men kyrkomötet är en enda församling, 
ehuru stundom arbetande, aldrig beslutande, på afdelningar. 
Bortsedt härifrån, måste emellertid ock framhållas, att för- 
arbeten, motiv och »lagstiftarens mening» ingalunda alltid få 
tilläggas afgörande betydelse vid tolkningen af en lag, utan 
enligt den riktiga åsikten endast utgöra hjälpmedel, hvilka 
förlora i värde, ju äldre lagen blir och ju mera förhållandena 
ändras. Dessutom motsäges ej hvad biskopen anförde såsom 
vid 1862—063 års förhandlingar uttaladt däraf, att ett lek- 
mannaombud, som är präst, får säte i den separat öfver- 
läggande prästerliga afdelningen. Efter min mening hade 
därför den motsatta sidans talare rätt såväl i form som i sak. 
Landshöfding Sjöcrona underströk nämligen den i formellt 
afseende enda riktiga synpunkten, då han uttalade, at 


fråga om ledamots behörighet vid kyrkomöte ingen annan 
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myndighet fiunes än just mötet själft, som lagligen ens kan 
afgöra frågan: detta är i själfva. verket en konstitutiv rätt för 
hvarje representationsorgan med egen rätt, och endast om 
man frånkänner kyrkomötet karaktären af en verklig kyrko- 


representation — sådana åsikter finnas" — kan man komma 


till ett annat resultat. Frågans principiella innebörd synes 

heller icke hafva varit rätt klar för motsidan. Också i sak | 

torde den tolkning vara mest grundad, som tillägger präst, | 

hvilken är lekmannaombud, rätt att deltaga i prästerliga af- 

delningens förhandlingar, i det att $ 10 af kyrkomötesförord- 

ningen, såsom ock af landshöfdingen klart framhölls, »utan 

undantag eller begränsning tillerkänner medlemmar af kyrko- 

mötet, som till prästeståndet höra», en sådan rätt; härtill 

kommer ytterligare att det ingen vikt kan ligga vid antalet 

däri. deltagande, eftersom afdelningen icke fått beslutanderätt 

och icke utgör en själfständig kammare. Det är icke de 

väljande, som i egenskap af något slags principaler för mötet 

skola vid detta tagas i betraktande och ombuden allenast 

vara deras fullmaktshafvare, utan det är de en gång valda 

ombuden, hvilka såsom själfständiga representanter själfva 

utgöra kyrkomötet eller »svenska kyrkans ombud», icke de 

olika valkorporationernas, och som förty skola fördelas efter 

sin egenskap af präster eller lekmän, icke efter de väljandes. 

Och när kyrkomötesförordningen förutsätter en prästerlig och 

en lekmanna/älft, har den naturligen endast det regelmässiga - 

i sigte, utan att därför också göra detta till nödvändigt. 

Den förutsätter för öfrigt icke i $ 10 en sådan delning i två 

hälfter : lekmannahälften sammanträder ej såsom afdelning. 
Ofverhufvud gjorde sig i denna fråga liksom i andra en 

väl ängslig omsorg gällande, att kyrkomötet icke skulle gå 

öfver sin befogenhet och därigenom uppreta riksdagen, en 

omsorg, som kanske ännu skarpare framträdde vid mötets 


" Se härom denna tidskrifts årg. 1900 sid. 509 ff. 
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behandling af en väckt fråga om skrifvelse till k. m:t ang. 
förbud mot utskänkning af öl å lägerplatser m. m., där för- 
siktighetens talan fördes af biskop Billing, nu helt under- 
stödd af bl. a. landshöfding Sjöcrona och landssekreteraren 
Uddén, hvaremot godsägaren Alfred Kihlberg, under många 
instämmanden, häfdade den i sak, men äfven formellt fullt 
riktiga ståndpunkten, då han yttrade att man vid handlägg- 
ning af alla allmänna angelägenheter bör hålla sig till den 
föreskrifna formen, men icke" hängifva sig åt alltför krass 
formalism. Hvad själfva frågan åter angår, hörde den icke 
under kyrkolagsutskottet och lämnas därför här åsido. 
Slutligen bör,- i detta sammanhang erinras om den af 
folkskoleinspektören Kjellin väckta motionen, att den uppgift, 
l 
f 
arbetskraft öfverflyttas på ett af dessa inom sig valdt utskott. 


som enligt NV 10 kyrkomötesförordningen åligger de prästerlig: 
a 


ledamöterna, skulle för tidsvinsts skull och till besparing 


Kyrkolagsutskottet afstyrkte motionen, dels emedan det an- 
gifna ändamålet ej torde kunna på den vägen vinnas, dels 
af det principiellt fullt riktiga skälet, att den prästerliga af- 
delningen icke kan likställas med de förberedande utskotten, 
utan är något annat och mera. Den svenska kyrkorätten, 
sådan den alltifrån reformationen varit, förutsätter väl lek- 
männens aktiva deltagande i kyrkoärendena, men tillägger 
därjämte prästerskapet en särskild ställning och uppgift, hvil- 
ken vid kyrkomötet icke kan delegeras till ett utskott utan 
att förlora karaktären af en prästerlig kyrkomötesuppgift. 
Förslaget föll äfven, men sannolikt ej såsom motionären 
trodde framåt, utan bakåt. — 

Härvid må för denna gång framställningen stanna, och 


granskningen af de återstående frågorna af kyrkorättslig natur 


sparas till ett senare häfte. 
C. A. Reuterskiold. 


2 JT. AT ENGLUND 


Kristendomen och estetiken. 


Det är ett anmärkningsvärdt förhållande, att under det 
sistförflutna århundradet så många skalder i Sverige varit 
kyrkans vigde tjänare. Icke mindre än fyra bland dem, 
Franzen, Wallin, Tegnér och C. Z. L. Almqvist, höra till 
första ordningen. Till svenska skalder af denna ordning 
skulle man ock kunna räkna Z L. Runeberg, som född i 
Finland, dock innan hans fädernesland blifvit frånryckt Sve- 
rige, var af svensk börd och skref på svenskt språk. Lika 
märkligt är, att ett stort antal män med betydande poetisk 
begåfning, men tillhörande lägre ordningen, verkat som prä- 
ster inom den svenska kyrkan. Detta tyckes hänvisa på, 
att ett visst samband finnes emellan det kristliga och det 
estetiska. Man kan visserligen anmärka, att detta samband 
icke bevisas af angifna förhållande, då detta endast möter i 
ett land, hvarest särskilda förhållanden (såsom t. ex. de kyrk- 
liga befordringslagarne) kunnat hos personer med poetiska 
anlag af yttre motiv framkalla håg för kyrklig verksamhet. 
Man kan erinra om förhållandet i Danmark, datmickempa 
senare tid mera än tvenne poetiska författare af någon bety- 
denhet, nämligen Grundtvig och Hostrup, varit präster, samt 
i Tyskland, där från Herder till den i våra dagar så popu- 
läre Gustav Frenssen, så vidt vi känna, ej någon större 
skaldisk begåfning framträdt ibland kyrkans tjänare på den 
världsliga poesiens område. Man kan påpeka det hufvudsak- 
ligen motsvarande förhållandet i de två andra stora kultur- 
länderna, England och Frankrike. Men å andra sidan må 
icke förbises, att för ifrågavarande samband talar äfven anta- 
let skalder, hos hvilka starka kristliga inflytelser spåras, utan 
att dessa trädt i kyrkans tjänst. Milton och Kloppstock 
hafva ej varit de enda, som icke tillhört kleresiet och ändå 
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såsom skalder djupt påverkats af kristendomen och behandlat 
religiösa ting i en kristlig anda. Att den förstnämnde, lik- 
som före honom Dante, ägnat sitt skapande snille åt reli- 
giösa och bibliska ämnen, måste vittna om ett det kristligt- 
religiösas mäktiga inflytande på äfven skönlitterär verksam- 
het. Därom påminnas vi äfven inom den moderna littera- 
turen af sådana namn som Chateaubriand och Lamartine, 
Novalis och Verner. Äfven kan sättas i fråga, om ej den 
snillrike Sören Kirkegaard, som ställde så höga fordringar 
på det religiösa lifvet, i grunden ägde större poetisk begåf- 
ning än mången, hvars namn står inskrifvet i poesiens historia. 

Det är icke alla poetiska naturer, som blifva poetiska 
författare. Kyrkan har att uppvisa män, hvilka i sina and- 
liga tal och skrifter aådagalägga en skaldisk fantasi, hvilken 
mången erkänd vitter författare saknar. Vi vilja endast erinra 
om Krummacher och den konstnärligt anlagde Frommel i 
Tyskland, om MW htefield och Spurgeon i England, utan att 
därför uppställa dem som mönster i de kristliga sanningarnas 
formella behandling. I Sverige har Ci G. Rogberg användt 
en så högstämd predikostil, att många af hans predikningar 
kunna sägas vara religiösa poem i obunden form. 

Bevisa således ej de många poetiska författarne bland 
svenska kyrkans tjänare ensamt för sig det nära sambandet 
emellan det kristliga och estetiska, särskildt det poetiska, så 
talar dock härför äfven, hvad som erinrats om utlandets litteratur. 
Och inom vårt eget fädernesland kunna vi ju därtill åberopa 
namnen Gezjer, Böttiger och i våra dagar C. D. af Wirsén. 
Förbises må ej heller, om blicken riktas på det kyrkliga 
fältet i dess helhet, att vissa kyrkans tjänare blifvit bekanta 
såsom enbart andliga sångare, hvars poetiska ingifvelse står 
på full jämnhöjd med deras, som fått ett namn såsom världs- 
liga skalder. Vi kunna erinra i främsta rummet om M. 


Luther och Paul Gerharadt i äldre tider, och C. Gerof i nyare. 
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I Sverige har på senare tider ingen uppträdt, som gjort 
anspråk på att vara uteslutande andlig skald. Där andlig 


skaldekonst förekommit, har man delat sig emellan lyran och 


harpan. Men det har händt, att män, som icke eftersträfvat 
namn som skalder, likväl tillfälligtvis ådagalagt icke ringa 
anlag för kristlig poesi. Vi vilja erinra om den höga poe- 
tiska flykt, som utmärker vissa tillfälliga sånger af C. A: 
Toren. 

Denna kristendomens på poesien verksamma dragnings- 
kraft anger otvetydigt, att det gifves nära beröringspunkter 
emellan den kristna religionen och estetiken. 

Den nämnda vetenskapen handlar, såsom kändt är, om det 
sköna. Bestämningen af dettas begrepp är en sak, om hvilken 
estetiska författare tyckas hafva svårt att komma öfverens”. 
I allmänhet vill man bestämma såsom skönt hvarje före- 
teelse, där idéen fullständigt motsvaras af sin form, så att 
den förra likasom skiner igenom den senare. Men fursten 
ibland den kristna tidens filosofer, Kant, har dock, om han 
än ej uppställt ett estestiskt system, uttalat en sanning om 
det sköna, som många beprisade estetiker förbisett eller åt- 


" Solger säger om det sköna, att "det är ett föremål för vår varse- 
blifning uti hvilket väsendet och det sinnliga äro så innerligt förenade, att 
vi vid varseblifvandet af det senare, utan eftertanke och reflektion äfven fatta 
det förra”. Hegel förklarar det sköna såsom idéens sinnliga åskådande. 
Med föremålet varseblifver man omedelbart dess begrepp, dock icke såsom 
ett med gestalten." MWeisse säger, att "skönheten icke är en väsentlig i 
tingets begrepp ingående egenskap af tinget, utan dess yttre beskaffenhet: 
är företeelse, form. Det sköna är sken, formväsende." Däremot förklarade 
den store estetikern Vischer, "att det sköna är idéen i form af begränsad 
företeelse, ett sinnligt individ, hvilket synes som rent uttryck af idéen, så att 
i den senare ingenting är, som icke synes i det sinnliga, och ingenting 
synes i det sinnliga, som- ej är rent uttryck af idén". Om man läser de 
deduktioner, hvarmed de estetiska författarne sökt ådagalägga riktigheten af 
sina grundåsikter i estetiken, har man mycket svårt att öfverallt förstå deras 
tankar; men om man, för att med någon förändring använda Herbarts ord 
om Weisse, "ur spetsfundighetens hylsor kan skala ut dess tankar", så 
torde man kunna i största allmänhet påstå, att de hufvudsakligen öfverensstämma 


med C. Lemckes åsikt, att det sköna är öfverensstämmelse mellan väsen 
och form. 
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minstone icke tillräckligt framhållit, nämligen att det äfven måste 
behaga, oberoende af begreppsenlig bevisning. Därmed har 
den store filosofen förklarat, att formens noggranna motsva- 
righet mot idéen icke ensamt gör ett föremål skönt, såvida 
det icke äfven har egenskapen att behaga. . Och härmed 
öfverensstämmer i hufvudsak äfven svensken Atterbom, som 
1 en estetisk afhandling säger, att det sköna är den sinn- 
liga bilden af en idé eller evig föreställning, som, i sig själf 
öfversinnlig, för och genom fantasien försinnligas på ett sätt, 
1 hvilket inbillningskraften, känslan och förståndet gemen- 
samt möta en form af fullkomlig lifsharmoni och samfälldt 
genomgripas af dess saliga intryck. Onekligt är, att, hvad 
som särskildt utgör det sköna, icke framhålles, om man där- 
med förstår endast harmoni emellan idéen eller förnuftsbe- 
Sreppeti ock Wdenw form, 'somr detta klaädt sig, enar dar en 
filosofisk eller matematisk bevisning skulle blifva en skön 
konstprodukt, hvilket väl icke estetikens män vilja medgifva, 
om det än kan vara något tilltalande och för det abstrakta 
tänkandets vänner till och med skönt i en sådan bevisning. 
Någon skillnad måste väl finnas emellan en abstrakt veten- 
skaplig framställning och en estetisk eller konstnärlig pro- 
duktion. Svårt måste det vara att gifva en definition på 
det sköna, så att den blir fullt rationell och allmängiltig. 
Man vet, att hvad som är skönt för den ena, kan vara mot- 
satsen för den andra. Naturligtvis är ej här fråga om det 
sköna i subjektiv mening, utan ordet måste tagas helt objek- 
tivt och afse sådant, som af en estetiskt normal människa 
med bildning uppfattas såsom skönt. 

Fattas det sköna så, att det icke blott är full öfverens- 
stämmelse emellan formen och hvad som genom denna träder 
fram för den mänskliga individen, utan ock på denna gör 
ett behagligt intryck och sålunda på detta sätt afficierar den 
mänskliga känslan, så möta vi häruti en af beröringspunk- 


terna emellan det estetiska och religiösa. Ty äfven det senare 
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ställer sig i relation till känsloförmågan. Vi vilja visst icke 
härmed tala för Schleiermachers åsikt, att religionen endast 
är känsla af absolut beroende. Det är otvifvelaktigt något 
vida mer, som ingår i religionens begrepp, såsom ock den 
sköna konsten icke uteslutande hänvänder sig till känslan, 
emedan denna tvärtom blefve alldeles oberörd, så vida ej 
den intellektuella uppfattningen sloge en brygga för det skö- 
nas inverkan på känsloförmågan. 

Nu är det väl obestridligt, att den högsta af alla reli- 
gioner eller kristendomen, icke blott är mäktig att framkalla 
angenäma känslor, utan ock deras motsats. Skulle endast 
denna senare vara, hvad den kristna uppenbarelsen frambrin- 
gar i människans känslolif, funnes det förvisso ingen verklig 
beröring emellan ifrågavarande tvenne i människans inre in- 
gripande former för det gudomligas framträdande i världen. 
Men nu har kristendomen en kraft att såsom intet annat lyfta 
känsjan högt öfver jorden och hvad där är mörkt och tungt 
och sorgligt. Den sköna konsten förmår det visserligen 
ej i samma grad, men ingen tänkande människa kan förneka 
den känslolyftning, som hos den bildade framkallas af skön 
poesi, musik, plastik, målarekonst och arkitektur. 

Gifvetvis är det framförallt den förstnämnda eller skalde- 
konsten, som lägger i dagen frändskapen emellan kristen- 
domen och estetiken. Ingen annan form af estetisk verk- 
samhet, icke ens musiken, kan i allmänhet så gripa människan 
om hjärtat som skön poesi. Endast kristendomen kan gifva 
det en högre lyftning och ännu mer bringa själslifvets innersta 
strängar i dallring. 

Tar man i betraktande, att det bibliska ordet, hvari den 
kristna uppenbarelsen talar till människan, ofta är ett poetiskt 
formadt ord, kan man lätt förstå, att estetiskt anlagda perso- 
ner ofta redan på grund häraf mer eller mindre dragits till 
kristendomen, hvarmed ingalunda är sagdt, att det hos dem 
därför kommit till utbildadt kristligt lif. 
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Det på fera ställen och i många bibliska böcker före- 
kommande sköna språket med den höga poetiska lyftningen 
kan icke förnekas. Äfven den mest tendensiöst dissekerande 
bibelkritik kan ej bestrida bibelns poetiska fägring. Man må 
endast erinra om Jobs bok, som tillhör de skönaste poetiska 
skrifter, som någon tid har haft att uppvisa, de gnomologiska 
böckerna, de emellan prosa och poesi sväfvande profetiska 
skrifterna, kanske framförallt Deutero-Esaias, samt icke minst 
psaltaren, af hvilken vissa psalmer äro undersköna. Det är 
ej underligt, att Herder blef hänförd af gamla testamentets 
sublima, poetiska skrifter. 

Poesien i denna bibelns förra del framträder merendels 
under formen af en orientalisk prakt. Språket i det nya 
testamentet är mindre praktfullt, men därför icke mindre 
skönt. Vi behöfva blott erinra om vissa ställen i Pauli bref, 
särskildt det 13 kap. af hans förra epistel till de korintiska 
kristna. Så har ingen annan kunnat måla den kristliga kär- 
leken. Och flytta vi tanken öfver till Jesu liknelser, hvem kan 
neka, att formens skönhet svarar mot innehållets djup? Något 
så skönt som liknelsen om den förlorade sonen har väl ej 
blifvit taladt eller skrifvet på mänskligt språk. Framställnin- 
gen, som kontrasterar emot det profetiska ordets glänsande 
färgrikedom och mångskiftande bildprakt, griper genom 
sin enkla skönhet, så att det behöfves mycket af den kötts- 
liga säkerhetens andliga flegma för att hjärtat ej, åtminstone 
för ögonblicket, skall påverkas, att känslans strängar icke 
skola komma i dallring. 

Äfven de hedniska religionsurkunderna, då de först träda 
fram i ljuset, hafva varit poetiskt affattade. Man erinre sig 
grekernas och romarnes liksom våra förfäders och i allmän- 
het de germaniska folkens ursprungliga religiösa framställnings- 
sätt. Religion och poesi synas hafva från början löpt efter 
en och samma linje; men denna har sedan med kulturens 


framåtskridande delat sig i två, som sedan emellertid samman- 
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träffat i vissa punkter för att åter dela sig. Så har väl ock 
varit förhållandet med den högsta, den enda sanna af alla 
religioner, kristendomen. Hon har följt samma grundlag. 
Denna dragning åt poesien, som tillhör religionens egen natur, 
visar sig främst i den kristna religionens preformation, dess 
förberedande gestaltning inom judendomen. Sedan förbe- 
redelsestadiet blifvit passeradt och kristendomen frigjort sig 
från det gammaltestamentliga halfdunklet, framträder den van- 
ligen utan poetisk prakt; men där den talar poesiens språk, 
är detta af sublim enkelhet. Endast Johannes Uppenbarelse 
släpper lös den poetiska strömmen utan att omgifva den med 
några hämmande skrankor, hvarför den löper fram med väl- 
diga vågsvall, än täckta af nattens dunkel, än belysta af åter- 
glansen från den eviga dagens ljus. 

Det är gifvet, att den formskönhet, som utmärker helt 
eller delvis de bibliska skrifterna, måste hafva utöfvat en stor 
inflytelse på den kristna litteraturen äfven i formellt hänse- 
ende: Detta inflytande visar sig däri, attoi. kristenheten 
förekommit en prosa, hvilken icke, så vidt vi känna, före- 
kommer i antiken, åtminstone ej ibland dennas mer fram- 
stående författare. Det utförligare bildspråket, det rikare 
poetiska talesättet, förekomma ej gärna i den antika prosan. 
Visserligen använde man bilder, om än sparsamt, men det 
skedde endast för att belysa och åskådliggöra framställningen. 
Så saknas liknelser ej hos Plato, men de förekomma ej som 
retorisk utsmyckning. Äfven de största talare, såsom Demo- 
stenes och Cicero, begagnade ej ofta bilden i denna betydelse. 
Så t. ex. förekommer i den förres mest berömda tal » Oz 
kransen» blott en enda bild, men en så mycket mer talande. 
Sådan poetisk prosa, som visar sig hos t. ex. V. Hugo, Lamar- 


tine eller vår Tegnér, träffas ej hos antikens litterära heroer. 


(Forts.). 5. Å. Englund. 
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Et Menneskes Tvivl. 


Man har gaaet saa vidt, at man har villet opfatte Be- 
vidstheden som opstaaet af Bevegelse og alt aandeligt ud- 
ledet af Hjernefunktionerne. Dette er den materialistiske Op- 
fattelse. 

Men hvis Forholdet mellem Menneskets Aand og Hjerne 
var et mekanisk, hvordan skulde da Uudtommeligheden i Tanke- 
dannelsen hos Mennesket forstaaes? Man maatte jo nemlig 
tro, at Hjernen som et rumlig begrendset materielt Organ 
kun kunde indeslutte et bestemt Antal Tankemuligheder. 
Men et Menneskes Tankeverden er jo uendelig og uudtgm- 
melig. En psykisk Forsker som Virchow siger et Sted, 
at da vi ingen naturvidenskabelig Formel här, hvorefter vi 
kan sige, hvad Bevidstheden er, er det urigtigt ikke at aner- 
kjende Bevidsthedslivets og Tankeverdenens Sdaregenhed. 

Bevidsthedslivets Selvstendighed overfor det materielle 
kan ogsaa sees i Menneskets aandelige Fornedenheder. 
Menneskeaanden er uudtgmmelig i sine Forngdenheder; dette 
peger hen paa en helt s&regen sjelelig Verden, peger hen 
paa, at Mennesket er mere end noget blot fysisk, er Indivi- 
dualitet med Trang til selv aandeligt at frembringe. (Her 
staar vi ved et af Menneskets Adelsmerker: Trangen til at 
leve i Aand, der er saa sterk, at den hos somme gaar over 
i Trangen til selv at kunne aandeligt frembringe. Hvilken 
Forskel her fra Dyret!) 

Ja Mennesket er Aand först og fremmest; Menneskets 
Bevidsthedsliv er Aandsliv, ikke blot fysisk Hjerneliv. 

Men Aanden kan blive til Fare for Aanden, Hvor 
Aanden ikke: faar kjendt sig selv; men streber — med de 
Evner dertil, som nu en Gang er den givne — ud over sig 
selv, der kommer nemt Selvovervurderingen. I sterke Kul- 
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turtider, hvor Intelligensen ligesom arbejder sig frem i Udvik- 
ling og stadig forfines, der lurer Faren, Intellektualismens 
Fare: Tvivlen. 

Vi treffer i vor Kulturtid saare mange Mennesker, der 
have ladet sig bjergtage af Reflexion, af: Tvivl, Mennesker, 
som »hugge al Livsens Tgommer op i Tankespaaner». | 

Men Tvivlen er som et Uhyre med smidige Fangarme, 
der forgrenende og formerende sig tage Sjelen i Vold. End 
ikke paa Aandens dybeste og emfindtligste Steder drager 
Tvivlens Uhyre sine Sko af. 

I sig selv kan Tvivlen maaske, naar den optreder som 
et forbigaaende Stadium, siges at have en vis Verdi, en 
Tankeklaringens Verdi; — — naar blot Tvivlen vil lade sig 
aflose af Klarhed, naar blot Tvivlen ikke gjeres til et Livs- 
resultat, som der leves paa! 

Der findes jo sikkert en Del Mennesker, som betragte 
det at tvivle om alt som den hegjeste. Visdom, det hejeste 
Kulturtrin. »Troen som Eneveksel paa Salighed har tabt sin 
fordums Verdi», siges der. Og det er desverre sandt nok, 
at Troen har tabt sin Verdi for mange Mennesker (det er 
et Spergsmaal, om det er saa sikkert, at det er Troens Skyld 
og ikke Menneskets egen), — men det er ogsaa sandt, naar 
en moderne Zwivler" siger, at de religigse Sporgsmaal her- 
hjemme i de senere Aar fra de ikke-troendes Side altfor ofte 
er blevne behandlede kritisk og polemisk, uden at der af 
de(n) kritiserende er givet nogen personlig, fyldig Indsats. 
Jal Thi den kritisk-polemiske Betragtning yder jo som saa- 
dan ingen positiv Indsats. En Negativitet som kritisk Tvivl 
kan jo ikke i sig have nogen Livsverdi eller vere til nogen Livs- 
udvikling for den menneskelige Aand, -— ligesaalidt som et 


med Lunger luftaandende Menneske skulde kunne leve i et 
[UfttömS- RUN —- = sole 
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Faust i Goethes Drama er en Type paa Tvivlen. Han 
maa forstaaes som en religigs Natur, som havende veret re- 
ligiost grebet en Tid i sit Liv for Dramaets Begyndelse. Men 
hans Skepsis har hindret ham, har standset ham. Hans Tan- 
ker har bragt ham i en Krisis, hvorefter han har kastet al 
positiv Tro overbord. 

»Hvorfor ere Gud?» har han vel spurgt sig selv som 
Prometheus i Goethes Digt, — »har Gud nogensinde lindret 
den besveredes Smerter, ' nogensinde stillet den engstedes 
Taarer?» 

Han har opgivet at faa nogen erkendelsesmessig Los- 
ning paa det guddommeliges Gaader, paa de himmelske 
Krzefters Gaade, — saaledes ser vi ham i Dramaets Begyndelse. 
Og vi herer dernest »Jordaanden» afvise ham, og denne 
Afvisning, han möeder hos Jordaanden, som han har manet 
frem, og som strax forsvinder for ikke mere i Digtet at vise 
sig, vil sige (saaledes forstaar jeg i det mindste den noget 
dunkle Scene med Jordaanden): den fuldstendige Erkendelse 
og Forstaaen af Naturen, af det jordiskes inderste Livskref- 
ter, bliver ham negtet. — Men Faust er ikke tret endnu. 

Hans granskende, krevende Aand vender sig mod-Skrif- 
ten, det Nye Testament. Her stanser hans Tanke ved Logos 
(Joh. Evang. 1: 1) og hilder sig strax ind i orkesloese Speku- 
lationer. 

Vi ser i Faust et Menneske, hvis Aand seger Udvikling 
og Nering ad Tankens Veje, og vi ser, hvorledes disse Veje 
ikke blive til Tilfredsstillelse for Aanden, — tvertimod til 
Fortvivlelse. Faust har faaet sin Tanke tilfredsstillet ved 
SJuristeri, IHeologi, Medicin, Magi o. s. vo = og dog er 
han dybt utilfredsstillet i sit Hjerte. Han foler hver Gang, 
hans tvivlsbundne Aand lofter paa Vingerne og ser opad mod 
Lyset i Lengsel efter Frigjorelse, at et Menneskes Aand 


kan ikke leve af Tanke alene. Tankens Veje er for ham 
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blevne Fortvivlelsens Veje, Morkets Veje. Han foler et dybt 
Tungsinds og Tomheds Morke i og om sig. Og dog dzem- 
rer dybt i hans Sjel Kravet: »Lys, mer Lys>. 

Han griber i Fortvivlelse Giftbegeret. +Da lyder i det 
Sjeblik, han skal til at tomme B&egeret, en Sang om Lys, 
om. Lyset fra det heje: »Christ ist erstanden».... Han op- 
oiver sit Forsaet om at tage Gift, men ved at hore Paaske- 
sangen sukker han dybt bedrovet: »Jert Budskab hyerer jeg, 
men Troens fattes». é 

Det bliver Mefistofeles (Lucifer), hvis »Lys» Faust fore- 
lgbig lader sig lede af. " Nu er det han treder i det skjeb- 
nesvangre Kontraktforhold til Mefistofeles. 

En faustisk, aristokratisk Intellektualisme er en Kulturfare, 
— iser for vor Tid med dens Utilfredshed og urolige Sogen 
og dens Ulyst til at bygge Livsforstaaelsen paa noget, man 
ikke forstaar med sin Tanke. Her er den religiose Vanske- 
lighed, Troens Vanskelighed. Selv de, der mene sig paa deres 
Vis at vere kommet over Vanskelighederne, at have kempet 
sig med blodigt Sverd igjennem dem over til Intellektua- 
lismens fastsluttede Flanke, selv de overfaldes dog, naar Mor- 
ket falder over dem, Anfegtelsernes, Tungsindets, Dedens 
Morke — af ZEngslelse. I de merke Stunder demrer da i dem 
trods deres »faste» Standpunkt Tankerne om den Mulighed, 


at Troen dog maaske alligevel har Sejren.... 


ik 


De religiose Spergsmaal har mange Tankekors, det er 
sandt nok. Men — har Tankekorsene ikke ofte deres Op- 
rindelse fra Tanken selv? Hvorfor er det saa givet, at Uret- 
ten er paa Aabenbaringens Side? »Hvor ofte er dog Aanden 
tilbejelig til at fordre — lig Nikodemus — sterre Klarhed 
end det har behaget Gud at give, fordi man ikke tilstraek- 
kelig har undersögt de sande Grzendser for Brugen af For- 
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un 


nuften i aandelige Ting», siger Baco. Og en Mand, som har 
skrevet et anerkjendt Verk om »Grzendserne for den reli- 
giose Taenkning»”", hevder, at naar Menneskeaanden saa ofte 
meder Tankekorsene, har Aandens egen Natur og egne Love 
Skylden. Dette vil skke sige, at Selvmodsigelse er Loven 
for vort intellektuelle Vz&sen, at Fornuftens JEVSKkerfet esk 
fende Lys. Nej, tvertimod. Undersogelsen af Tankens Grzend- 
ser vil före os til den modsatte Slutning. Lyset i os, For- 
nuften, kan blot ikke oplyse, hvad der ligger udenfor dets 
Straalers Kreds. Selvmodsigelsen, i hvilken vi falde, naar 
vi forsege os i visse Spekulationer, er Afviserne, som Gud 
selv har, rejst i vore Sjele for at advare os mod at afvige 
fra den Vej, han har anvist os. »Det luende Sverd meder 
overalt dem, som sgge ved Hjelp af deres egen Fornuft at 
bane sig Vej til Livets Tre». 

Menneskeaanden er paa Grund af sine stadige Kultur- 
sejre i Vaturens Verden optimistisk kommen ind paa den Selv- 
overvurdering: at Aanden, Tanken, skulde kunne klare alle 
aandelige Sporgsmaal. Nej, Aanden viser ganske vist sit Gud- 
domspreg ved at den kan mestre Naturens Verden og gjore 
sig Jorden underdanig, — men den viser sin menneskelige 
Afmagt, naar den vil sette sine Tvivl som Beviser paa det 
religioses Meningsloshed. Aanden glemmer her i sin Selv- 
overvurdering, at det religioses Verden er den ubegrzandsede, 
den evige, og at det evige £anr ikke rummes fuldt ud af det 
begrendsede, det timelige. 

Der er en guddommelig Plan i den Ordning af Natu- 
ren, at medens der er tilstrekkeligt Lys til at kalde Menne- 
skets intellektuelle Evner til Virksomhed, er der nok af Dun- 
kelhed til at lade det fole sin Afhengighed af Gud. 

Gid Mennesker ret vilde agte paa Selvovervurderingens 
Fare, Faren ved dette, at Aanden ikke kender sin Begrends- 


" EH. L. Mansel. 
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ning, vilde agte paa, at intet i Virkeligheden kan udtörre 
Kilden i et Menneske, Kilden til Udvikling og Glade, som 
den kritiske Tvivl. Thi al Tvivls inderste Rod er Fortvivlelse. 

Nej, gjennem Negativitet £ax Menneskeaanden ikke dan- 
nes og modnes, fordi den positivt anlagt er i Slegt med 
positive Sterrelser. Den er af Sandheden! Dette er det 
opaddrivende ved Aanden, at den er af Sandheden, ved sig i 
Slegt med en Gud heroventil. Den er anlagt for Tro. Den 
.er anlagt paa at leve — ikke paa sig selv, men paa indre Troes- 
vished om Gud. 

Og denne Troesvished, som Aanden har Mulighed for 
at kunne naa, og i Pagt med hvilken den forst naaer sande 
og fyldige Levevilkaar, er en Vished, -der ikke er nogen 
lavere Grad af Vished end andre Visheder, men er en Vis- 
hed, der er fuldt saa gyldig som enhver andem: Den et 
blot langt dybere; den kommer istand ad en ganske anden 
Vej end den sandselige, erkendelsesmzessige Overbevisnings 
Vej. Tenk angaaende denne Troesvisheds Fasthed paa 
Mathematikeren Cartesius' troessikre Ord: »Guds Existens er 
sikrere end dets uomstedeligste geometriske Bevis»! 

— Hvor Aanden bygger paa sig selv, sine egne Tan- 
ker, sin egen Kultur, sin egen Tvivl, der bygger den op et 
Fortvivlelsens Fengsel om sig, et Fengsel med kvalende 
Luft, hvor ingen Lysstraale trenger ind. , 

Men hvor Aanden finder sig selv og finder Gud, der 
forsvinder Morket. Thi der megdes Aand med Aand: der 
fyldes Menneskets Aand med Guds den hellige Aand, der 
falder Lyset ind over mine Tanker og over mit hele Liv. 

Knud Norup. 
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Tidskriftsöfversikt och strödda meddelanden. 


Med innevarande år utkommer i Norge en ny teologisk 
tidskrift under namn af »Vorsk Kirkeblad>, redigerad af sogne- 
prest Klaveness och cand. theol. Bretteville Jensen. TI anled- 
ning häraf yttrar Luth. Kirketidende: »Klaveness:er jo en 
udmeerket Stilist og han evner at tilegne sig saa fuldstendig 
videnskabelige Resultater, at det han kommer med e&r saa 
personlig, som om han var den allerforste til at udfinde det. 
Han kommer aldrig med ufordgiede Lerefrugter som saa 
mange andre. For saa vidt maa man vere meget glad ved 
at skulle faa endda mere af ham. Men saa er der! et: »ja 
men» ved ham som ved Flerheden af vore Theologer, 
Gamdetter Nar unNEtundenner sdetibarettyskaliheoloste han 
ogsaa bringer til Torvs ved paa genial Maade at popu- 
larisere den for os. Han har jo optaget den tyske Bibel- 
videnskabs Resultater saa helt og udelt, at en stor Del af 
Bibelen er blevet aldeles borte for ham, og det en Del, uden 
hvilken Kristendommen som en historisk Religion sverer 
aldeles i Luften, og uden hvilken den ogsaa ufeilbarlig vilde 
styrte i Grus ... Dersom vor Opgave er ikke blot den, som 
vore Theologer endnu mener, at folge med, men meget mere 
at fuldende, hvad Tyskerne har begyndt og andre fött videre, 
da maa ogsaa vor Methode blive en anden end Tyskernes: 
ikke den uhyre Laerdom og det Lerdomsapparat, som Tys- 
kerne har og trenger for sin Opgave, men den mere »kbunst- 
videnskabelige», nemlig den at finde en ledende Grundtanke, 
som det fra Udlandet hemtede og der udvundne Resultat kan 
organisk udvikle sig af eller samle sig om. At arbeide paa 
Tyskernes Maade, med Tyskernes Apparater er at forsöge 
paa at gjore deres Arbeide om igjen, hvilket er baade aldeles 


overflgdigt, ligesom det ogsaa bliver at fuske Tyskerne i 
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Haandverket. Paa grund af vor baade lokale og kulturelle 
Verdenstilling er det os aldeles umuligt at gjore Tyskernes 
Arbeide om igjen. Men netop det er vore Theologers store 
Sygdom, at de enten vil gjere Tyskernes Arbeide om igjen, 
som Feerden tildels, eller som Klaveness og andre at tage 
det af Tyskerne vundne Resultat som det endelige, fuldfzer- 
dige Produkt. Michelet har tildels forsegt i sin Bog at bear- 
beide det tyske Resultat. Saaledes aander den da megen 
bibelsk Hjärtevarme og Tro. Men han har gjort Forseget med 
megen Tvil og Frygtagtighed. Han har under hele Arbeidet 
ligesom spurgt sig selv »Gaar det verkelig an for en stakkels 
norske Theolog at bearbeide det tyske Resultat?» Af samme 
ugrundede Fryktagtighed har han endnu ikke vovet sig ikast 
med Messiastanken i det gamle Testamente ... Bearbeide 
er det netop vi skal, og det fra Grunden af paa vor egen 
selvstendige Maade, ligesom de Barrer, der er udgaaet af en 
Masovn, maa aldeles omstobes og omsammansettes for det 


kan blive til virkelige Livsgjenstande». 


Genmäle. 


"Tacksam för den i mångt och mycket ganska välvilliga kritiken 
af min lilla »Hjälpreda», kan jag dock icke annat än bedja att 
få undanröja ett par missförstånd, hvilka — om de än kunna 
förklaras af någon otydlighet i bokens uttryck — likväl synas 
mig knappast behöft förekomma. Granskaren säger, att jag 
beskrifver verksynd såsom »det i viljan upptagna begäret». Orden 
i Hjälpredan lyda — det är till kommentering af katek. st. 76: 
>verksynd är hvarje begär, tanke, ord eller gärning» etc. — 
»således är äfven det i viljan upptagna begäret verksynd». Natur- 
ligtvis är detta icke någon som helst definition, utan blott ett 
påpekande däraf, att icke blott handlingen, utan till och med 
begäret, när det blifvit aktuellt, är wverksynd. Hade uttrycket 
haft lydelsen: »det äfven i viljan upptagna begäret», så vore 
granskarens uppfattning ju motiverad; nu kan den väl knappast 
sägas vara det. Mot lämpligheten af uttrycket: »det i viljan upp- 
tagna begäret» kunna ju däremot måhända göras invändningar. 


vd GENMÄLE SA 


Värre synes mig emellertid vara, att granskaren icke till- 
trott mig mera logik, än att jag skulle behöfva underrättas om, 
att »evigt lif» i kat st. 164 ej tages i två bemärkelser, utan endast 
»eskatologiskt». Jag har väl aldrig sagt, att evigt lif i ifråga- 
varande stycke tages i två bemärkelser, jag har blott velat — 
till förekommande Får begreppsförväxling a Papeka ratt levigtilt 
7 allmänhet, lUksom så många andra uttryck i skriften, förekommer 
i olika bemärkelser. Till förekommande af möjligheten till miss- 
förstånd borde ju i Hjälpredan på slutet af sid. 38 tillagts orden: 
»här 1 stycket tages uttrycket i den senare bemärkelsen. Men 
jag hade aldrig tankt mig möjligheten, att någon skulle kunna 
tro mig vilja låta ett uttryck, som enligt sammanhanget och 
katekesens beskrifning måste syfta endast på fulländningen af den 
Helige Andes verk (fr rubriken sid. 37), på samma ställe och 
på samma gång syfta på begynnelsen af den Helige Andes verk. 

De flesta öfriga anmärkningar gälla antingen princip- eller 
smakfrågor; och om sådana lönar sig ju föga att tvista. Hvad 
beträffar särskildt de klandrade bilderna af vattenfallet för att 
förklara förhållandet mellan vår nuvarande kropp och uppstån- 
delsekroppen samt af aflelsen till belysning af dopets lifgifvande 
kraft, ber jag blott få nämna, att större auktoriteter än under- 
tecknad användt dem före mig. Detsamma torde nog kunna 
sägas om större delen af de i Hjälpredan förekommande bilderna. 
Att en och annan måhända icke håller profvet, vågar jag visst 
icke förneka. De verkliga bristerna i min lilla, utan alla anspråk 
på nya, viktigare pedagogiska uppslag framträdande Hjälpreda skola 
för öfrigt tacksamt uppmärksammas. 

Huskvarna i januari 1904. DEER Udtue 


Till pastor Rudins genmäle har undertecknad endast föga att 
erinra. Min anmärkning mot uttrycket »det i viljan upptagna begäret» 
gällde icke någon dess ofullständighet såsom definition (jag upp- 
fattade det ej som en sådan), utan dess svårfattlighet för barn 
(se K. Tidskr. 1903, sid. 447), således just det; hvari förf. åt- 
minstone endels synes benägen att gifva mig rätt. I fråga om 
st. 164 tror jag fortfarande, att förf. bort uttrycka sig tydligare, 
om han velat undvika den missuppfattning, hvartill jag synes 
hafva gjort mig skyldig. Hvad slutligen flere af de utaf förf. 
använda bilderna angår, betviflar jag ingalunda, att han för dem 
torde kunna anföra både den ena och den andra auktoriteten. 
Utan att i ringaste mån tillmäta mitt omdöme betydelsen af en 
sådan, vågar jag dock för min del i denna punkt vidblifva den 
uppfattning jag uttalat. Klarast framstår motsatsen vid en jäm- 
törelse mellan den enkla, påtagliga bibliska bilden af fröet och 
den ytterst invecklade och därför föga omedelbart öfvertygande 
» vattenfallsbilden» (förf:s bok, sid. 38). SERETENRE KUTIS 
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Granskningar och anmälningar. 


SCHUCK, HENRIK. Världslitteraturens historia. Andra delen. 
Andra afdelningen: Den israelitiska litteraturen. (Häftet 
19—23: Den profetiska tiden, I). Stockholm 1903. 


Det föreliggande häftet, hvilket behandlar den profe- 
tiska tiden intill Samarias eröfring, börjar med en redogö- 
relse för de olika sätt, hvarpå man särskildt i förprofetisk 
tid sökte lyfta den dunkla slöja, som höljde framtiden. Såväl 
tillåtliga som otillåtliga medel användes. Det var tillåtligt 
att med tillhjälp af orakel, drömmar, siare, skådare och pro- 
feter utforska framtidens hemligheter, men däremot fick man 
ej taga sin tillflykt till barnoffer, spådomskonst, tecknatyderi, 
trolldom, besvärjelse eller rådfråga en aflidens ande eller en 
besatt. Skillnaden mellan = tillåtliga och otillåtliga medel 
bestod däri, att man i förra fallet rådsporde Jahve, i senare 
däremot främmande gudaväsenden. <Bortsedt från denna 
grundskillnad förfor man i det stora hela på samma sätt, 
vare sig man radfrågade Jahve eller de främmande gudarne, 
äfven om israeliterna i likhet med andra folk hade sina spe- 
ciella metoder, då det gällde att af stamguden framlocka 
underrättelser com, framtiden, Samt rcesshladerKemoskock 
Baal sina profeter lika väl som Jahve, och det föreställnings- 
sätt, som ligger bakom, är gemensamt för alla animistiska 
religioner: en ande tar för längre eller kortare tid en kropp 
1 besittning, behandlar denna såsom organ för sig, och det 
är denna ande, som meddelar sig genom den »besatte». 
Denna besatthet, hvilken i äldsta tid tog sig uttryck i kon- 
vulsioner och andra råa former, ersattes emellertid så små- 
ningom af en annan, mera passande för det rikare och dju- 
pare fattade innehållet, och de äldre profeterna efterträddes 
af skriftprofeterna. 

Hvad benämningen »skriftprofet» angår, är denna visser- 
ligen i hufvudsak riktig, men det kan med fullt fog ifråga- 
sättas, huruvida Amos ens kunde skrifva, och den bok, som 
gar under hans namn, är liksom Hoseaboken i hufvudsak 
ett arbete af »skolan», Dessa böcker innehålla inga utför- 
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liga tal, utan endast korta sammanfattningar, hvilka profeten 
efter talens hållande gifvit diktens pregnanta form. Jesaia- 
boken innehåller däremot ej blott profetior, som föreligga endast 
1 referat och härröra från profetskolan, utan äfven en mängd 
profetior, hvilka profeten med egen hand nedskrifvit. Den 
förste skriftställaren i egentlig mening bland profeterna är 
emellertid Hesekiel. Hans profetior äro tydligen från början 
skrifna, och måhända har endast en ringa del af dem munt- 
ligen föredragits af författaren själf; i stället ha de i skriftlig 
form vandrat från synagoga till synagoga. <Hesekiel har 
också själf samlat sina profetior i en bok, och denna sam- 
ling blef sedan i tekniskt afseende af rent banbrytande bety- 
delse för hela profetlitteraturen. För det första togs upp- 
ställningen till mönster, och i anslutning till Hesekiel upp- 
ställdes äfven de äldre profeternas skrifter i trenne afdel- 
ningar, en bestraffande, en som upptog orakel mot hednin- 
garne och en tröstande, och för det andra började man i 
öfverensstämmelse med de utförliga Hesekielsprofetiorna sam- 
arbeta de tidigare profeternas korta dikter till utförliga reli- 
giösa afhandlingar. 

Sedan författaren därefter lämnat en utförlig framställ- 
ning öfver Jesaia- och Jeremiabokens redaktion samt påvisat, 
hurusom den profetiska dikten tagit i sin tjänst alla de poe- 
tiska former, hvilka uppträdt under den föregående perioden, 
kraftigare och fylligare utvecklat dem och -låtit dem fram- 
träda med den största möjliga rikedom på nyanser, öfvergar 
han till en framställning af de läror, de olika profeterna för- 
kunnade, och redogör därvid i föreliggande häfte för Amos 
och Hosea, hvilka båda inräknas bland mänsklighetens största 
andar. — 

Författaren har utfört ett betydande arbete, och refe- 
renten delar i många punkter hans åsikt. Men beträffande 
de mest väsentliga frågorna i Israels historia representerar 
förf. en annan åskådning än ref., och må detta senare med 
ett par exempel belysas. Enligt förf:s åsikt skulle Jahves 
seger i kampen mot Kanaans baalim och hans utveckling 
från en obetydlig stamgud till en världsgud varit en frukt af 
Israels korta storhetstid. »Utan David intet Jerusalem, utan 
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Jerusalem ingen världshärskande Jahve — denna sats klingar 
såsom en paradox, men kommer i verkligheten sanningen 
mycket nära.» Ref. vill ingalunda underskatta Davids bety- 
delse för Israels religiösa utveckling, men hans politiska fram- 
gångar voro väl därvid ej det väsentligaste, utan hans stora 
grundsats att blott vilja vara Jahves representant och ej låta 
sina egna intressen komma i strid med Jahves. Om Jahve 
före Davids” tid var blott en Gud i likhet med Kanaans 
baalim, har man svårt att förstå, huru han under hela den 
föregående tiden kunnat försvara sin plats bredvid dessa 
baalim; ty då landet eröfrades, stodo kananeerna 1 kulturellt 
hänseende betydligt framom det israelitiska herdefolket. Och 
hvad betyder för öfrigt Israels storhetstid i jämförelse med 
alla de många världsriken, hvilkas gudar för länge sedan 
försvunnit? Härtill kommer ännu en annan omständighet. 
Enligt författaren var det icke på Davids utan först på Amos 
tid, som stamguden öfvergick till en världsgud; men förf. 
framhåller tydligt, hurusom denne samme Amos ingalunda 
grundar Jahves makt på Israels utan tvärtom säger, att Jahve 
måste vara en världsgud, eftersom han ämnar tillintetgöra 
Israel. 

Stamgudert på Davids tid hade inga moraliska fordringar 
på människorna. Först i Elia-legenden möta vi den svaga 
ansatsen till en högre moralisk uppfattning. Beviset är den 
verkligt passionerade indignation, med hvilken Elia betraktar 
justitiemordet på Nabot, en indignation, som smittar hela 
folket och utgör en mycket bidragande orsak till hela konunga- 
ättens fall. Detta är något nytt. »Davids fullt ut lika stora 
nedrighet mot Uria framkallar alls icke någon dylik förbittring 
hos folket, och både Jahve och David betrakta denna förseelse 
med ett tämligen stort öfverseende. Jahve nöjer sig med 
att döda det barn, som blifvit frukten af Davids och Bath- 
sebas äktenskapsbrott.» Denna framställning stämmer föga 
med källorna. Dessa berätta, hurusom de »äldsta och ädel- 
borna» i Nabots stad blott på en vink af drottningen åtogo 
sig att skaffa falska vittnen mot Nabot och därpå stena 
honom. Och äfven sedan Nabot var död, höra vi ej under 
hela Ahas lifstid ett enda ord om indignationen från folkets 
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sida. Tvärtom äro vid pass 400 män redo att spå konungen 
lycka, om han rycker ut i strid mot Aram, och profeten 
Mika är den ende, som förutsäger konungens död i striden. 
Först efter Ahas död och sedan det begynner gå allt olyck- 
ligare för hans hus, börjar hela folket erinra sig nidings- 
dådet mot Nabot, ett förhållande, som har så många mot- 
svarigheter i andra folks historia. Folkets hållning gent emot 
en nedrig handling var alltså enligt källorna likadan på 
Ahabs tid som på Davids. A andra sidan betraktade inga- 
lunda Jahve Davids brott med ett tämligen stort öfverseende. 
Både David och Ahab ödmjukade sig och blefvo därför ej 
straffade med döden; men under det Ahab fick det löftet, 
att olyckan ej skulle komma under hans tid, heter det där- 
emot till David, att svärdet ej skulle vika ifrån hans hus 
till evig tid, och att hvad David gjort i hemlighet, det skulle 
Jahve låta ske inför Davids ögon och inför hela Israel och 
det på ljusa dagen. 

Författaren ansluter sig i regel till den af Wellhausen 
och hans skola gifna framställningen af Israels historia, men 
tyckes därvid ej alltid vilja göra de medgifvanden, W-. gör. 
Så t. ex. menar han, att prästerna under den äldre tiden 
icke intagit någon annan ställning än tjänarens, och hänvisar 
han därvid till berättelsen om den fattige levit, som enligt 
Dom. 17 tog tjänst i Mikas hus. W. torde komma san- 
ningen närmare, då han visserligen menar, att prästerna i 
äldre tid i regel voro fattiga, men det oaktadt talar om »den 
uppenbart furstliga ställning», Elis söner intogo. Då det vidare 
angående prästerna heter: »aldra minst var det tal om, att 
prästerna skulle tillhöra någon viss släkt», påminnes man om 
W:s ord: »icke omöjligt, att verkligen det heliga ämbetet 
fortplantade sig i Moses familj, och mycket sannolikt, att de 
båda äldsta släkterna i Dan och i Silo på allvar gjorde an: 
språk på att härstamma från honom.» 

Äfven om prof. Schiäuck i likhet med hvarje annan för- 
fattare måste bygga på andra forskares arbete, finner man 
dock snart, att han ingalunda nöjer sig med blotta referat af 
andras meningar, utan gärna går sina egna vägar. Vi vilja 
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rikta uppmärksamheten på ett par punkter, där förf. uttryck- 
ligen gör anspråk på att hafva gjort nya uppslag. 

Berättelsen, att Jehu efter mordet på Ahasja dödade 
äfven dennes bröder, låter sig ej förena med notisen, att Atalja, 
Ahasjas moder, förgjorde hela konungaätten, då hon fått 
underrättelse om sin sons död. 2 Kon. 10: 12—15 och 
11: 1—3 måste därför tillhöra olika källor och framställningen 
på det senare stället bör rättas därhän, att Atalja endast 
dödade Ahasjas änka. Såvidt vi kunna se, stå ej dessa 
berättelser i strid med hvarandra, och 2 Kon. 11: 1—3 vill 
blott säga, att Atalja utrotade dem bland Davids hus, som 
öfverlefde det i 2 Kon. 10: 12—15 beskrifna blodbadet, men 
vill man vara misstänksam mot endera af de båda berättel- 
serna, torde de största svårigheterna hopa sig kring fram- 
ställningen i 10: 12—15. Man jämföre härvid särskildt Nowack- 
Kittels Handkommentar till Konungaböckerna. 

Enligt prof. Schuäck var Jonadab, Rekabs son, och Elia 
samma person. Namnet Elijahu = »min gud är Jahve» torde 
blott vara ett pseudonym, som uttrycker Elias — och äfven 
Jonadabs — religiösa program, och detta antagande är så 
mycket mera troligt, som annars öfverallt äfven fadersnamnet 
angifves — t. ex. Elisa, Safats son — men Elia står såsom 
en man utan känd fader. Härtill kommer, att de läror, som 
förkunnades af Elia och Jonadab, alldeles sammanfalla: båda 
förfäkta en exklusiv monoteism, och för båda framstår det 
forna nomadlifvet såsom idealet. Ytterligare må bemärkas, 
att Elia och Jonadab aldrig omtalas i samma källskrift: den 
som nämner den ene, nämner ej den andre, och framförallt 
må beaktas, att icke blott bådas åsikter, utan bådas yttre 
lefnadsomständigheter sammanfalla med hvarandra. 

»Min gud är Jahve» vore visserligen en synnerligen 
lämplig pseudonym för en exklusiv Jahvedyrkare, men denne 
Jahvedyrkare kunde lika gärna varit en passiv, kontemplativ 
natur som en handlingens man. Namnet Jonadab däremot, 
som betyder »Jahve drifver på», skulle icke blott hafva an- 
gifvit Elia såsom exklusiv Jahvedyrkare, utan äfven gifvit 
en förklaring öfver denne väldige profets fruktansvärda kraft. 
Om därför Elia ursprungligen hetat Jonadab, hade han ej 
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haft ringaste anledning utbyta detta namn mot Elia, och 
Jonadab och Elia kan alltså ej vara samma person. 

Regeln att angifva fadersnamnet har många undantag. 
Dylika undantag äro flertalet af de mindre profeterna, och 
detsamma gäller t. ex. om den Obadja, hvilken nämnes upp- 
repade gånger i Elias historia. 1 Kon. 17: I antyder, hvar- 
för Elias fader ej nämnes. Elia var nämligen född på andra 
sidan Jordan, och det låg då nära till hands, att man ingen- 
ting visste om hans släkt. 

Elia måste visserligen fly från den ena platsen till den 
andra undan Ahabs och Isebels förföljelse, men det säges 
ingenstädes, att han föredrog nomadlifvet framför åkerbruket, 
och om förf. ville tillerkänna något värde åt berättelsen om 
änkan i Sarpat, så säges det där, att Elia lång tid bodde i 
änkans hus, under det däremot Jonadabs efterkommande all- 
tid skulle bo i tält. 

Talet om olika namn i olika källskrifter kan ej gärna 
tillerkännas någon större betydelse, alldenstund Jonadabs namn 
endast förekommer i två nära hvarandra stående verser (2 Kon. 
NOTIS R23): 

Det enda, vi veta om Jonadab, är, att han samman- 
träffade med Jehu, följde med honom till Samaria och var 
närvarande vid blodbadet öfver de ännu kvarlefvande af 
Ahabs hus samt vid utrotandet af Baals tjänare och förstö- 
randet af Baalstemplet, hvartill ytterligare kommer notisen 
hos Jeremia om grundsatsen att ej dricka vin, bo i hus eller 
odla säd. Svårligen kan det sägas, att dessa data samman- 
falla med Elias yttre lefnadsomständigheter. Mellan Jonadab 
och Elia äger tvärtom den' skillnaden rum, att den förre 
uppträder helt passivt vid Jehus sida, under det däremot 
Elia alltid själf är den handlande personen. 

Förf. hänvisar själf på den omständigheten, att Elias 
himmelsfärd förlägges till tiden före Jehus uppror, men 
betraktar detta såsom ett fel af Konungaböckernas redaktör. 
Vi våga härvid citera en regel af Wellhausen, att i de fall 
då den israelitiska traditionen är möjlig, bör ingen annan 
möjlighet få föredragas framför densamma. 
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Till sist må man fråga, om rekabiterna, hvilka under 
de följande århundradena så troget bevarade sin stamfaders 
föreskrifter, verkligen voro i okunnighet om, att Jonadab och 
Elia var samma person, alldenstund de benämnde sig efter 
den så godt som okände Jonadab och ej efter den väldige 
profeten Elia. S. Hr. 


KARL HORN, Lic. th. Konsistorialassessor in Neustrelitz. Abö- 
fassungsseit, Geschichtlichkett und Zweck von Evang. 
Joh. kap. 21. Ein Beitrag zur Johanneischen Frage. 
199 sid. Leipzig. A. Deichert'sche Vorlagsbuchhand- 
lung Nachf. 1904. Pris 3 Mark. 


Det torde icke finnas någon nytestamentlig fråga, i hvil- 
ken så mycket skrifvits som den s. k. Johanneiska. Den har 
ock kallats ett »Schmerzenskind der Theologie»> (Pfleiderer). 
Äfven om en svängning till en mera konservativ uppfattning 
kunnat förspörjas inom det läger, där Johannesevangeliets oäkt- 
het och ohistoriskhet länge betraktats som en afgjord sak, 
framkomma dock åter och åter i arbeten af större och min- 
dre omfattning och i anmälningar i teologiska tidskrifter ut- 
talanden, som fasthålla samma ståndpunkt och med en viss 
förnäm ringaktning se ned på andra, som häfda en motsatt. 
Det händer icke så sällan, att man från det håll, vi åsyfta, 
icke blott ignorerar från motsidan framförda allvarliga sak- 


skäl — så t. ex. Réville, Le quatrieme Evangile, son origine 
et sa valeur historique s. 204 — utan man drager sig icke 
för att t. o. m. använda hån — ett vapen, som förvisso vän- 


der sig mot den, som använder det: Vi erinra t. ex. om 
Schiärers behandling af Haussleiters skrift: Die Geschichtlich- 
keit des Johannesevangeliums i Theol. Lit. Z. 1903, s. 566, om 
A. Meyers uttalande i Th. R. 1899, s. 303 m. fl. Ett sådant 
behandlingssätt kan dock icke afskräcka konservativa forskare 
från att åter och åter undersöka motpartens argument, upp- 
visa deras ovederhäftighet och framlägga skäl för sin upp- 
fattning. De kunna göra det med så mycket större frimodig- 
het, som, såsom nämndt, i denna fråga en svängning till höger 
inom det liberalt-teologiska lägret icke kan förnekas, och man 
där synbarligen börjat känna, att den mark, man står på, 
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icke är så synnerligen fast. Hånets vapen tyder ock på en 
betänklig svaghet. 

Konsistorialrådet Lic. Theol. Horns arbete, på hvilket 
vi härmed fästa uppmärksamheten, hör till dem, som böra 
gifva vederbörande åtskilligt att tänka på. Han inskränker 
sig visserligen till en undersökning af blott ett kap. i Joh. ev., 
nämligen det sista. Men då detta kap. med en viss rätt 
kallats evangeliets Achilles-häl, med hvilket kritiken därför 
ock haft mycket att syssla, så är Horns undersökning af sär- 
skild betydelse för hela den Johanneiska frågan. 

I en inledande artikel undersöker Horn först »den Nach- 
tragscharakter von Kap. 21». På såsom oss synes profhålliga 
grunder uppvisar han, att kap. 20, 30 f. måste betraktas 
såsom afslutningsorden till hela evangeliet. Kap. 21 kan där- 
för icke vara en integrerande beståndsdel däri. 

Därefter ingår förf. i den första delen af sitt arbete, s. 
19—381I, på frågan om »die Åbfassungsseit von Kap. 21». Af 
v. 19a framgår otvetydigt, att det måste vara skrifvet efter 
Petri - död; ty där hänsyftas därpå. Detta i fråga om ter- 
minus a quo. För att komma, till klarhet i frågan om ter- 
minus ad quem undersöker förf. med stor noggrannhet v. 23: 
»då gick det talet ut bland bröderna, att denne lärjunge (Jo- 
hannes) icke skulle dö. Men Jesus hade icke sagt till honom, 
att han icke skulle dö, utan: om jag vill, att han skall för- 
blifva, till dess jag kommer, hvad kommer det dig vid?» 
Många och bland dem t. ex. Harnack — Chron. s. 676 — 
mena, att här forutsättes älsklingslärjungens död. Och då nu 
»dieses 21 K. zeigt keine andere Feder, als die, welche die 
KK  1—20 geschrieben hat», så är därmed visadt, »dass der 
Schreiber von K. 21 und somit auch der von KKR 1—20 nicht 
der Zebedäide sein kann, denen Tod eben vorausgesetzt ist.» 
V. 24: odtégs åouwy 6 vadnehs d koptupöv Tepl TO)TWV Xl 6 Ypå- 
das tadta, vållar H. intet besvär, ty den är »auf plumpste an- 
gefägte Täuschung» eller såsom Holtzmann i Hande. s. 230 
säger: »Selbstwiederspruch und Selbstverdächtung». Man 
gifve akt på uttryckssättet! — På ett ännu mera ingående sätt 
än t. ex. Ewald, Luthardt, Godet, Zahn o. a. häfdar nu 
Horn, att v. 23 ingalunda förutsätter Johannes” död. Den är 
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föranledd af en falsk tydning af Jesu ord till Petrus med af- 
seende på Johannes v. 22: fåv adröy JW pevery Ews Epyopoar, Ti 
zpos oc; och har tydligen till syfte att vederlägga den. 
Klart uppvisar förf., att alla försök att ur denna vers fram- 
läsa älsklingslärjungens död äro ohållbara. Och till det in- 
direkta vittnesbörd, som denna vers gifver, att Johannes då, 
när den skrefs, icke var död, kommer så det direkta i v. 24, 
hvarvid förf. särskildt och det med rätta lägger vikt vid pre- 
sensformen 6 poptypöåy. Johannes är ännu, då detta skrifves, 
ett vittne ibland dem. — Gent emot dem i församlingen, som 
ägnade honom en öfverdrifven vördnad, i det de genom en 
missuppfattning af Jesu ord menade, att Johannes hade det 
särskilda privilegium, att han icke skulle dö, framhåller han 
nu: ödmjukt och nyktert, att ett sådant företräde som ett 
ox Anodvisnev aldrig blifvit honom tillförsäkradt. Endast 
möjlighet därtill har Herren lämnat öppen. »Er selbst muss 
und will erst die Erfällung abwarten und mahnt seine Leser, 
nicht voreilig zu urteilen» (s. 73). Man må därför icke öfver- 
skatta hans personliga betydelse, såsom han utan vidare skulle 
gälla för odödlig och oersättlig. Han är visserligen ett till- 
förlitligt ögonvittne om Jesu lif — odtéös eow 0 koPnric. 
Men han är icke den ende trovärdige bäraren af en äkta tra- 
dition. . Dör han, så är för fortbestånd af ren lära sörjdt icke 
blott genom hans skrift, utan äfven så till vida, som den 
skara af män, som, såsom läsarne veta, nu omgifver aposteln, 
förmår fälla ett profhålligt omdöme om de evangeliska be- 
rättelsernas historiska värde. De äro därtill kompetenta dels 
såsom själfva ögonvittnen, dels genom gemenskap med ögon- 


vittnen (s. 80) -— al oldamev öv älnNIhns odtod H opropio 
eotw. — Afven v. 25 med dess skenbart öfverdrifna uttryck: 


ärtva. äv Ypdontar nod Ev, obd” adtöy omar täv ZÖckov yWpPÅoery 
tå Tpapireva BPA är förståelig endast på den tid, då ännu 
»die Erzählungsquelle des Lieblingsjängers noch lebendig floss» 
(s. 81). Uttalandet är begripligt af en skrifvare, som står 
under omedelbart intryck af den ofattbara fullheten, som låg 
i Herrens lif. Han hade nyss erfarit, huru Johannes varit i 
tillfälle att inordna ett enda missuppfattadt ord af Jesus i ett 
rikt historiskt sammanhang. Skulle nu stycke för stycke hela 
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rikedomen i den evangeliska berättelsen upptecknas i en de- 
taljerad framställning, då må han väl, öfverväldigad af hvad 
han redan hört, ha rätt att saga, att icke ens hela världen 
kunde rymma de böcker, som skulle ITNE IK ON 
och därmed hela kapitlet måste alltså vara skrifvet under Jo- 
hannes” lifstid. — 

I den andra hufvuddelen af sin skrift ingår förf. på 
»die Geschichtlichkeit von Kap. 21», s. 82—167. Han skär- 
skådar därvid först de formella betänkligheter, som framhållits 
af Klöpper, W. Brandt o. a. Man skulle här sakna »die 
Anschaulichkeit der Erzählung» (s. 82). Genom en jämförelse 
med evangeliet för öfrigt — där mångenstädes en liknande 
brist förekommer — uppvisar förf. det oberättigade i den 
slutsats, man däraf dragit, att här skulle föreligga en histo- 
riskt mindre tillförlitlig berättelse. — Han öfvergår därefter 
till de sakliga betänkligheter, som framställts dels af Klöp- 
Deng AW ONT 300851 337- 831 Das kaps edestqEyvs 
erläutert» och andra med honom, dels af Rohrbach i hans skrif- 
ter »der Schluss d. Mc Evs, der Vier-Evangelienkanon u. 
AieWklenasiatkresbyter> mrido4rocht»dierbBenenteruber die 
Auferstehung Jesu Christi», 1898. Klöpper söker visa, att inne- 
hållet af vårt kap. icke kan eller vill anses »als objektives 
Geschichtsereignis». I sin kritik af dennes argument, af hvilka 
flera äro af den beskaffenhet, att de knappt förtjäna någon 
vederläggning, får författaren tillfälle att på ett tillfredsstäl- 
lande sätt uppvisa det nära sammanhang, som äger rum 
mellan vv. 1—14 och vv. 15—23. -— Rohrboch, stödd af sin 
lärare Harnack, söker göra sannolikt, att vårt kapitel icke är 
något annat än »eine känstliche Verarbeitung und Umge- 
staltung des angeblich verloren gegangenen echten Marcus- 
schlasses». KR. skiljer mellan en petrinsk och mindre-asiatisk 
tradition i fråga om uppståndelseberättelserna. Den förra har 
fått sitt fullaste uttryck i den ursprungliga afslutningen af 
Markus” evangelium. Den har, som bekant, gått förlorad, 
men kan rekonstrueras ur Mark. 16, I f., Joh. 21 och Petri 
evangelium. Den senare aterfinnes i Joh. ev., Luk. ev., Matt. 
28, 9 och den närvarande afslutningen af Markus” ev. 16, 9— 
20. — Enligt den petrinska traditionen hade lärjungarna utan 
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någon kännedom om Jesu uppståndelse, misströstande om 
allt, dragit sig tillbaka till Galileen, och först där uppen- 
barade sig den uppståndne och det först för Petrus; enligt 
den mindreasiatiska traditionen åter uppenbarade sig den upp- 
ståndne på tredje dagen i Jerusalem, och det först för Maria 
Magdalena. — Den första sammanstötningen mellan de båda 
traditionerna ägde nu rum i Mindre Asien, då Markus evan- 
gelium med dess ursprungliga afslutning där blef kändt. Pres- 
bytern Johannes fällde då sitt ogynnsamma (?) omdöme om Mar- 
kus. — Euseb. oh. oe, tN30T 1500 Man skars borcsdensmus 
sprungliga afslutningen i hans evangelium. Och antingen 
genast eller senare ersatte man det med det närvarande stycket 
af Aristion, »das die fur richtig gehaltene Joh. Uberlieferung 
korrekt wiedergab». Samma tendens, »um jeden Preis Er- 
scheinungen am dritten Tage und in Jerusalem festzustellen»>, 
säger Harnack, Chron. 697, föranledde nu den fjärde evan- 
gelisten att affatta tillägget i kap. 21 och framställa den där 
meddelade uppenbarelsen så, som vore den den tredje och 
att den ägt rum i Galileen. Han har visserligen gjort det 
rätt oskickligt; ty än i dag är det lätt att se, att den källa, 
som han öst ur — den ursprungliga afslutningen af Markus- 
evangeliet, måst ha framställt denna uppenbarelse som den 
första. Af liknande anledning, som ofvan angifvits, har man 
nu i Matt. 28, 9 inflikat Jesu uppenbarelse för kvinnorna vid 
grafven i Jerusalem, Den mindre-asiatiske presbyterns hand 
visar sig alltså korrigerande i slutet af de tre evangelierna, dels 
bortskärande (den ursprungliga Markusafslutningen), dels in- 
skjutande (den nuvarande Markusafslutningen, Matt. 28, 9 f. 
och Joh. 21). Men icke nog därmed, man omgestaltade äf- 
ven själfva karaktären af Jesu uppenbarelser, beroende på 
lärjungarnas misstro och tvifvel vid den första uppenbarelsen, 
genom »die Materialisierung seiner Erscheinungsform». Just hos 
Luk. och Joh. skulle Jesus gifva så i ögonen fallande »pro- 
noncierte Proben seiner Leibhaftigkeit». Det ledande hufvud- 
motivet för dessa förändringar var nu icke blott apologetiskt 
intresse utan fastmer »die beabsichtige Herstellung des Ev. 
Kanons. Diesem zuliebe haben die kleinasiatischen Jo-Schi- 
ler zunächst die Syn. mit dem 4 Ev. sv. ausgéglichen, dass 
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das Jo. Ev. tatsächlich Fährung dieses Viergespanns iber- 
nahm. Und Spuren dieser Tätigkeit liegen auch in den oben- 
erwähnten Redaktionseingriffen vor» (s. 97) — jfr Harnack Chron. 
649 f. — Vi tyckas alltså här ha att göra med en samvetslös 
förfalskareliga, och den skulle utgöras af presbytern och Her- 
rens lärjungar för öfrigt d. v. s. sådana, som ägde sannin- 
gens Ande, den där icke kan lida någon lögn!! Kritikerna ha 
synbarligen underliga föreställningar om hvad för en Herrens 
lärjungestarmojlie ti) INVeBSERREERINTOOT sim OT låter oss 
emellertid veta, att Rohrbach har sin hypotes »in sehr be- 
stechender Weise nachgewiesen.> Horn går litet grundligare 
tillväga, och med det resultat, att den Rohrbach-Harnackska 
hypotesen synes omöjlig. Punkt för punkt upptager han 
deras invändningar. Lugnt och sakligt, med klarhet och 
skärpa, ibland kanske nästan för omständligt, uppvisar han 
deras värdelöshet på ett sätt, som icke lämnar något öfrigt 
att önska. Tidskriftens utrymme förbjuder oss att närmare 
inga därpå. 

I den tredje afdelningen under rubriken »Zweck des 
Nachtrags kap. 21», behandlar förf. frågan om syftet med 
detta tillägg till evangeliet. Efter en kritik af de olika me- 
ningar, som i detta afseende gjort sig gällande, framställer 
han såsom sin uppfattning följande. Anledningen till tillägget 
låg i det rykte, som börjat utbreda sig om Johannes, att 
Herren gifvit honom det löftet, att han icke skulle dö. Det 
öfverdrifna förhärligandet af hans person, hvartill det gaf an- 
ledning, kände Johannes sig böra försvaga. Hela den till- 
dragelse, vid hvilken Herren yttrade de missuppfattande 
orden, trädde så lifligt fram för hans ögon. Djupt kände han 
motsatsen mellan det intryck, som den efterlämnade hos ho- 
nom och hans medapostlar, och den öfverskattning af hans 
personlighet, hvartill det misstydda ordet gifvit anledning. 
Han var icke hufvudpersonen vid denna Herrens uppenbarelse. 
Blott liksom i förbigående hade Jesus uttalat sitt ord om 
honom, därtill föranledd af ett tillfälligt yttrande af Petrus. 
Redan därför måste han berätta hela tilldragelsen för att 
så ställa sig själf i skuggan. Hela tilldragelsen visar på 
ett lefvande sätt, huru en sann lärjunge i alla stycken obe- 


74) GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 


tingadt beror af Herrens suveräna vilja. Horn sätter där- 
för som öfverskrift öfver kapitlet: »Die unbedingte, aber 
gesegnete Abhängigkeit der Finger von ihrem souveränen 
Herrn.» 1 motsats till de missuppfattningar, som börjat fram- 
träda, vill Johannes klart framlägga »das rechte Urteil uber 
die Rolle und die Bedeutung der Apostel». Och just eme- 
dan dessa i sig själf betydelsefulla tilldragelser vid sjön Ge- 
nesaret blott med anledning af det nämnda ryktet kommit 
till tals, »deshalb stellt er das Ganze, als ihm jenes Gericht 
zu Ohren kommt, nicht in den Verlauf der objektiven Ge: 
chichtserzählung des bereits fertigen Evs, sondern in einen 
Nachtrag hinein». Förf:s bevisning för denna sin uppfatt- 
ning gör den sannolik. Samma grunddrag i Johannes" per- 
sonlighet, som möter i evangeliet för öfrigt — vi kunna ut- 
trycka det med Johannes gamle mästares ord: &xetvoy öst gv- 
Edverv, eye 0: Ehottodsdau möta vi äfven här. Jesus förfogar 
.obetingadt öfver sina apostlars öde, de ha blott att under- 
ordna sig hans vilja. Alla otillbörliga frågor visar han till- 
baka, v. 21. Det har behagat honom att låta Johannes” slut- 
liga öde vara i dunkel, v. 22. Det höfves då den kristliga 
ödmjukheten att låta det därvid blifva. Johannes” snara före- 
stående död är möjlig. Han tillåter därför män i hans om- 
gifning att bekräfta sanningen af hans vittnesbörd och er- 
känner dem därmed såsom själfständiga bärare af den evan- 
geliska traditionen. Ja, han hindrar icke den naiva entusias- 
men för den omätliga fullheten i Jesu jordelif att uttala sig, v. 
25. Bättre en sådan entusiasm för Herren, än en vilseledande 
entusiasm för hans, apostelns, person. 

I det afslutande ordet s. 196 f. gör förf. det sannolikt, att 
Johannes efter evangeliets afslutande gjort detta tillägg af 
ofvan angifvet skäl, innan ännu evangeliet öfverlämnats till 
församlingen. Såsom Weiss, Leben Jesu I s. 84 riktigt an- 
märker talar äfven den omständigheten, att evangeliet alltid 
bär detta tillägg, för denna mening. 

Om nu så är, såsom vi tro förf. gjort sannolikt, att kap. 
21 i vårt Johannesevangelium är skrifvet under Johannes lifs- 
tid, då hafva vi här från Johannes samtida ett vittnesbörd 
om att just Johannes aposteln är författaren till det evange- 


GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR Fl 


läm, som bär Mans: namn. . I detta afseende lämnar alltså 
Horns skrift ett nytt bidrag till att stärka församlingens tro, 
att så är. Hans arbete må anbefallas särskildt åt dem, som 
i denna viktiga fråga ännu stå vacklande, så ock till dem, 
som känt sig oroade af de många tvärsäkra och högröstade 
. o o OM . 6 = 
påståenden, som gå i motsatt riktning. sal 


HOLMSTRÖM, OLOF, Ur Diakoniens historia med särskild 
hänsyn till det manliga diakonatet. På Diakonsällskapets 
Öde, CRiie KO Sy Hö MIG 2 
Trots de många anledningar till bekymmer, som den 

nuvarande kyrkliga ställningen föranleder, saknas icke gläd- 

jande tecken till en bättre och rikare framtid för vår kyrka. 

Till dessa tecken räkna vi det af sant kyrklig anda lifvade 

arbetet för åstadkommande af ett sundt församlingslif, som 

flerstädes satts i gång, och som synes lofva en god utveck- 
ling. Den ensidiga individualism, som till stor del känne- 
tecknade det förra århundradets omfattande väckelse, och 
som i en ej ringa mån gifvit anledning till den för handen 
varande sekterismen, synes börja gifva vika för insikten och 
behjärtandet af, huru nödvändigt det är, att kyrkans alla 
lefvande krafter samlas och enas till arbete för stärkande och 
fördjupande af kyrkans inre lif. Detta hf är Jesus Kristus 
själf, mottagen i en tro, som såsom »ettlefvande och kraftigt 
ting» ej behöfver af tvingande lagbud drifvas till »goda gär- 
ningar», utan gör dem af sig själf och »är alltid i öfningen». 

Och om dessa »gärningar» i första hand äro de andans fruk- 

ter, som konstituera den kristliga karaktären, hafva de just 

såsom gärningar väsentligen också en yttre sida och innefatta en 
verksamhet, som åsyftar att bringa hjälp och räddning ur 
hvarje slags nöd. Härvid framträder icke minst den kyrkliga 

nöden. Den har länge varit och är fortfarande skriande, i 

synnerhet i de större städerna. Stora massor af vårt folk 

hafva blifvit främmande för allt hvad religion heter, samhälls- 
upplösande krafter hafva länge arbetat på tillintetgörandet af 
alla sedliga band, och den moraliska förvildningen hotar att 
taga öfverhand. En förbättrad lagstiftning kan väl i ett och 
annat verka hämmande på eländet, men grundlig hjälp 
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kan endast komma från kristendomen och en kyrka, inom 
hvilken kristendomen får utveckla sin fulla kraft. Icke får 
man vänta att äfven det mest energiska och andekraftiga 
arbete skall bota alla skador, men giftets kringspridande i 
allt för stora kretsar kan dock hindras, räddning beredas åt 
många, som, lämnade åt sig själfva, skulle gå under och sam-” 
hället i allmänhet bevaras från förruttnelse. 

Tvenne medel gifvas, genom hvilka, rätt handhafda, 
detta mål vinnes. Det ena är Guds ords förkunnelse i dess 
ursprungliga renhet och heliga myndighet och det andra 
den kristliga kärlekens arbete, bäggedera i oupplöslig för- 
ening. Bäggedera hafva ock ingått i den s. k. inre missio- 
nens verksamhet. Tvifvelsutan har dennas arbete burit många 
goda frukter, men den har, så att säga, kämpat i spridda 
grupper (enskildt föreningsväsen) och därföre saknat den sam- 
lade kraftens styrka och mången gång arbetat tämligen plan- 
löst. Den har ock ej kunnat hålla sig fri från den omogna 
välmeningens och det subjektiva godtyckets faror. På folklif- 
vet såsom sådant har den icke haft något märkbarare inflytande, 
och dessutom har den här och hvar gått den kyrkliga separa- 
tismens ärenden. Detta synes man alltmer ha insett, och så 
har tanken på ett räddningsarbete, som utgår ifrån och an- 
sluter sig till det ordnade församlingslifvet väckts och börjat 
taga gestalt. Diakonissor ha alltmer börjat användas i lokal- 
församlingarnas tjänst. Sällskapet för kyrklig själavård har 
i Stockholm och dess omgifningar sedan några år med fram- 
gång sökt verka för de andligt och kyrkligt förkomna arbe- 
tarnes samlade kring Guds ord"). Församlingshus ha upp- 
rättats, där under prästerlig ledning gudstjänster hållas, sam- 
tal i bibliska ämnen och om kyrkliga och andra viktiga frå- 
gor förekomma samt tillfällen beredas för både arbete och 
lämplig vederkvickelse. I arbetsstugor samlas barn och fattiga 
mödrar till nyttigt arbete med särskild hänsyn till familjerna; 
och genom husbesök göra sig prästerna eller deras medhjälpare 
underrättade om ställningen i de fattigas hem i afsikt att 


”) Det är högligen önskvärdt, att detta sällskap, hvars syfte är så lof- 
värdt, måtte så snart som möjligt inorganiseras i kyrkan. Detta kan mycket 
väl ske utan att dess fria rörelse kränkes, 
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kunna tjäna dem på ett sätt, som blir till verkligt gagn både 
i moraliskt och lekamligt afseende. Där, såsom i Gäfle, denna 
verksamhet är fullständigt kyrkligt ordnad, har den alltmera 
visat sig vara just hvad den nuvarande tiden behöfver och ett 
kraftigt medel till folkets uppfostran till gudsfruktan och 
sedlighet. 

Diakonissanstalten i Stockholm har sedan mer än femtio 
år med växande framgång och under synbar välsignelse ar- 
betat i sjukas och delvis i fattigvårdens tjänst. Endasten röst 
finns om det sätt, hvarpå den sökt lösa sin maktpåliggande 
uppgift. Den manliga diakonien åter har länge låtit vänta 
på sig. Sedan år 1892 ha vi emellertid en diakonanstalt i 
Gäfle, tillkommen genom dåvarande kyrkoherden, numera 
biskop Löfgrens initiativ. Den är ännu i sin begynnelse, 
men hvad den hittills presterat gifver grundad förhoppning 
om en välsignelserik utveckling, om den eljest kommer att 
bäras af det varma deltagande af vårt kyrkofolk, som den 
förtjänar. I dess väl redigerade tidskrift »Diakonen» finner 
man, jämte värdefulla uppsatser om diakonväsendet i allmän- 
het, en framställning om såväl dess stiftelse som dess verk- 
samhet. Bland dessa uppsatser finns en, som i dess olika 
afdelningar gått igenom flera nummer, nämligen just den, som 
nu såsom särskild broschyr under ofvan anförda titel utläm- 
nats i bokhandeln, och på hvilken vi härmed vilja fästa Kyrk- 
lig Tidskrifts läsares uppmärksamhet. På ett visserligen öf- 
versiktligt, men dock ganska fullständigt sätt, framställer den 
diakoniens, särskildt det manliga diakonatets, historia ända från 
dess begynnelse till nuvarande tid. Enkelt och åskådligt 
skildrar förf. diakonatets grundläggning i den apostoliska kyr- 
kan, dess utveckling under den gammal-katolska tiden, och 
den missriktning, som därunder började framträda, för att 
sedan under medeltiden gå till verkligt förfall, låt vara att en- 
staka ansatser till förbättring icke alldeles saknas. Sådana 
ansatser förekomma i vida högre grad inom den lutherska 
reformationens kyrka, och särskildt Luther visade sig här, 
likasom i allt öfrigt, ha öga för kyrkans och folkets skador 
samt antydde den rätta riktningen och de rätta medlen till 
deras botande. Men med den reformatoriska andans mattande 
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gick det ock tillbaka med försöken till diakoniens återstäl- 


lande, och i det trettioåriga krigets fasor gingo dessa bemö- 


danden, såsom ock i allmänhet allt hvad kyrkligt och krist- 
ligt godt heter, nära nog alldeles under. Det sjuttonde sek- 
lets kyrkliga formalism och det adertonde århundradets neo- 
logi bildade ingen lämplig jordmån för uppkomsten af ett 
verkligt diakonat, låt vara, att den förra periodens strama 
kyrkliga tukt och den senares humanitära sträfvanden hvar på 
sitt sätt hade sina förtjänstfulla sidor. Det var först under 
det nittonde seklet, som en bättre tid randades för diakonien. 
Wichern, Fliedner och Löhe framstå här såsom banbrytande 
andar, hvilkas betydelsefulla, af så mycken välsignelse åtföljda 
arbete i den kristliga kärlekens tjänst aldrig skall kunna för- 
gätas. Diakonverksamheten sådan den af dessa män sattes i gång 
var dock hufvudsakligen af privat natur, ehuru alltid kyrko- 
vänlig. Först i senare tid har man, lärd af erfafenheten, 
börjat försöka att gifva diakonatet en kyrklig organisation. 
Utsikterna därför synas nog vara lofvande, men det är för 
tidigt att därom fälla något omdöme. 

Ehuru innehållet af professor Holmströms lilla bok är 
bekant för alla »Diakonens» läsare, bör det dock äfven 
för dem vara tacknämligt att ha det sammanfördt i ett enda 
häfte, och vi hoppas, att de ej skola dröja med att skaffa 
sig boken. Men hvad de många beträffar, som ej genom den 
nämnda tidskriften känna det verkligt förtjänstfulla, den har 
att bjuda på, så kan svårligen någon, som har något intresse 
för den viktiga sak, den behandlar, underlåta att göra sig 
bekant med densamma. Och professor H:s skildring är hållen 
i en så populär form och har en underström af så mycken 
hjärtevärme, att dess läsning ej blott medför nöje utan äfven 
måste. väcka till lif den frågan: »Hvad kan jag göra för 
diakonsakens befrämjande inom vår kyrka?» Och att denna 
fråga väckes i rätt mångas hjärtan, är så mycket nödvändi- 
gare, som det icke saknas tecken därtill) att den hag för 
diakonisskallet, som, om icke i hög grad, dock verkligen en 
tid fanns inom kyrkan, håller på att mattas. På bildade 
flickor, af Kristi kärlek drifna att åtaga sig en diakonissas 
härliga, fastän försakelse kräfvande gärning, har alltid varit 
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brist, men äfven allmogens och arbetarnes döttrar synas min- 
dre än förr vilja ingå i den tjänareställning, som diakoniss- 
kallet innebär." Matte det visa sig, att det manliga diakonatet 
vinner så mycket flera personliga krafter, så att det kan 
skjuta kraftig växt och bära rika frukter till Herrens ära och 
kyrkans blomstring. 

Vi äro prof. Holmström skyldiga ett varmt tack icke 
blott för den skrift, vi nu omtalat, utan äfven för allt öfrigt 
han såväl med sin penna som genom egen personlig verk- 
samhet gjort för att väcka oss alla till behjärtande af vår 
kyrkas nöd och för att påvisa medlen till dess bekämpande. 
Eget nog, och icke till berömmelse för oss, synes hans verk- 
samhet i detta afseende ha i utlandet blifvit mera påaktad 
och vunnit större erkännande än hos oss. Så är ock den 
föreliggande broschyren under öfversättning i en tysk kyrklig 
tidskrift, hvars utgifvare gifvit densamma det vitsord, att den 
fyller en verklig lucka i den tvska pastorala litteraturen. 

N6y. 


LINDERBERG, FERNANDO, Kristendommen og den sociale Ud- 
vikling. I. Oldtidens sociale Tilstande og Kristendom- 
mens Gennembrud. Kebenhavn, Lehmann & Stages 
Hörlag i I903., 104 sid: 

Dansken Fernando Linderberg har gjort sig känd sa- 
som Afitig skriftställare på den s. k. sociala frågans område. 
Bland andra hans skrifter erinra vi om hans »Frikonkurren- 
cen og Socialismen», anmäld i denna tidskrift 13896 sid. 332 ff. 
Han har i denna, och andra skrifter framträdt såsom en re- 
presentant för »den kristliga socialism», som tillägnat sig 
ganska mycket af socialdemokratiens program. Han redi- 
gerar tillika den kvartalsskrift »Samfundets Krav», som ut- 
gifves af det danska sällskapet »Det sociale Sekreteriat & 
Bibliothek». År 1899 utgaf förf. första bandet af ett arbete 
»Karl Marx og den historiske Socialisme». Han meddelar 
nu i förordet till här föreliggande bok, att han för den värde: 


+ Denna uppgift är, glädjande nog, ett misstag. Enligt från diakoniss- 
anstalten meddelad upplysning, mottagen sedan denna lilla uppsats var kor: 
rekturläst, äro ansökningarna om diakonissplatsen talrikare än någonsin förut. 
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sättning af Marx verk, som skulle utgöra afslutningen af 
det nyss nämnda arbetet, funnit sig böra först lämna en 
redogörelse för den sociala utvecklingens historia. Det är 
början af denna historia, som nu föreligger färdig. Målet, 
säger förf., vore att nå fram till en totaluppfattning af 
samfundsutvecklingen. Förf. vill äfven nå en enhet af de 
hvar för sig ensidiga och ofullständiga uppfattningar, som 
representeras af å ena sidan Karl Marx och å andra sidan 
Benjamin Kidd. 

Redan häraf torde framgå, att Linderbergs bok är ägnad 
att tillvinna sig intresse hos alla dem, som lärt sig inse den 
S, ki: sociala frågans stora petydelsekikvarttidsbokenar 
också värd att studera, om också rec. genast måste bekänna, 
att: den gifvit honom mindre, än han väntade att här finna. 

I den första delen behandlas den hedniska tiden. Na- 
turfolken, barbarerna — till hvilka räknas germaner, mexi- 
kaner, peruaner, flera afrikanska stammar, särskildt zuluerna 
— greker, romare och judar passera revy. Med undantag 
för de sistnämnda befinnes det sociala tillståndet i stort sedt 
vara fruktansvärdt uselt. Särskildt uppröres man vid skil- 
dringen af slafvarnas belägenhet och de rikas vanvettiga öf- 
verdåd i romerska riket. under kejsartiden. Mot denna bak- 
grund framstår i bokens andra del kristendomens storhet 
desto mera bjärt. - Mesta intresset i denna afdelning synes 
oss tillkomma redogörelsen för det sätt, hvarpå den kristna 
kyrkan mötte slafveriet, icke genast afskaffande detsamma, 
men beredande väg för dess upphäfvande därigenom, att 
slafvarnas människovärde bragtes till erkännande; vidare äf- 
ven redogörelsen dels för kyrkans strid mot räntetagande, 
dels för kyrkofädernas kommunistiska uttalanden. 

Boken är rikligt försedd med citat, och detta gör fram- 
ställningen åskådlig och konkret, om också å andra sidan 
en viss brist på sammanarbetning synes oss vidlåda den- 
samma. Men äfven brister af mera saklig art kunna vi icke 
underlåta att påpeka. Förf. bekänner sig till den moderna 
utvecklingsläran, dock så, att han bestämdt betonar, att 
bakom lifvet står en personlig skapare, den lefvande Guden, 
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Vid skildringen af den sociala utvecklingen i hednavärlden 
och af den därmed sammanhängande religiösa utvecklingen 
göres nu evolutionstanken gällande på ett sådant sätt, att 
det hela väsentligen ter sig som en naturnödvändig utveck- 
ling. Åtminstone får man icke uppmärksamheten riktad 
därpå, att den viljeförvändhet, som skriften kallar synd, där- 
vid spelat någon roll. Och dock borde den ofta gripande 
skildringen af allsköns grymhet och elände föra tanken i den 
riktningen, att bakom allt detta måtte ligga en viljans hän- 
vändning åt orätt håll, ett syndafall. Hvad särskildt den 
religiösa utvecklingen beträffar, så anser förf. fetischismen 
vara det första stadiet i densamma; därifrån fortskrider reli- 
gionen till dyrkan af förfädernas andar, och sedan kommer na- 
turdyrkan. Ingen antydan finnes om, att före dessa religiösa 
stadier funnits ett högre (man jämföre Max Millers teori om 
densklkölhenoteismen). 

Kristendomens betydelse blifver i motsvarighet härtill 
icke så mycket den att gifva frälsning från synd och på 
grund däraf verka reformerande, ja omstörtande, på de förut 
härskande sociala förhållandena, som fastmera den, att den- 
samma genom förkunnelsen om Gud såsom Fader och män- 
niskorna såsom bröder gifvit anledning till en omdaning af 
de sociala förhållandena. Intrycken från Adolf Harnack äro 
tydliga; så bland annat då förf. talar om Kristi uppståndelse. 

I redogörelsen för den gamla kyrkans läroutveckling — 
sammanhanget med framställningen i öfrigt synes särskildt 
här tämligen lös — röjer förf. mycken obekantskap med de 
verkliga förhållandena. Så t. ex. angifves skillnaden mellan 
Athanasius och Arius sålunda, att den förre säges ha på- 
stått, att Kristus var »Guds Sen», den senare åter, att 
Kristus var »et guddommeligt Vasen», och på mötet i Ni- 
cea 325 skall hafva blifva fastslaget, »at Kristus skulde be- 
tragtes som Guds Sen». 

Flere namn äro också oriktigt återgifna, t. ex. Baselius 
i st. f. Basilius, Makianism i st. f. Manikeism, 7heodocius 
i st. f. Theodosius, Chryssostemaus i st. f. Chrysostomus, £p:- 
phanus i st. f. Epiphanius. 
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Trots de anmärkningar vi måst göra är Linderbergs 
bok utan tvifvel värd att studeras af dem som intressera sig 
för tidens brännande »sociala fråga». Historiens vittnesbörd 
är därvid alltid af stor vikt. Säljer ID. 


NORUP, KNUD, Kristustroen og den moderne Religiositet. En 
apologetisk Betragtning. Koebenhavn, H. Hagerups 
Forlag, IOd2mrOdrsid: 


På ett populärt, varmt sätt försvarar förf. i sin lilla 
skrift Kristustron, hvilken han bestämmer såsom tron på Jesus 
af Nasaret såsom Kristus, Guds son, i motsats mot den mo- 
derna religiositetens tro på Jesus såsom endast en upphöjd 
person med <oangriplig sedlighet. -Kristustron har sin 
grund däri, att Kristus är Guds son och ännu lefver, och 
däri, att en lefvande lifsförbindelse äger rum mellan Kristus 
och den, som tror på honom. Från denna klart kristliga 
ståndpunkt framlägger förf. på ett i det hela lyckligt sätt 
sina apologetiska tankar i anslutning till Kristi ord: jag är 
vägen, sanningen och lifvet. Framställningen är något 
aforistisk, i det att tankarna utan strängare sammanhang följa 
på hvarandra. Förf. anför jämväl rikliga citat från olika 
författare, än i syfte att i dem finna stöd för sina egna ut- 
sagor, än i polemiskt syfte. Om också föga af nya tankar 
möter oss, läser man förf:s skrift med intresse och glädje 
såsom ett vittnesbörd om den kristna trons lefvande yerk- 
lighet äfven i vår tid. JBlf 20 


KIRKEBERG, OM IN Duth Prest Une; Wisconsin, NEAL 
Mormonismen, dens Historie, Lerdomme og nuverende 
Stilling. Med et Forord af Biskop, D:r Fr. Nielsen 
Kjoebenhavn, Lehmann & Stages Forlag, 1902. 78 sid. 
Pris 1 krona. 


Äfven hos oss söker mormonkyrkan genom sina emis- 
sarier flerestädes vinna anhängare, och erfarenheten visar, 
att den ofta har framgång. Det är därför godt att erhålla 
pålitlig upplysning om det moraliska elände och den, man må 
väl säga, diaboliska ondska, som råder i detta samfund af 
»de sista dagars helige». Visserligen finnas ganska många 
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skrifter, som lämna goda underrättelser härom, och flere äro 
mycket utförligare än den här föreliggande. Men Kirkebergs 
bok kan meddela ett och annat nytt och går ända intill den 
sista tiden. Förf., som i många år varit och fortfarande är 
präst i Amerika, har, enligt hvad biskop Nielsen i förordet 
upplyser och boken själf bekräftar, haft tillgång till åtskilliga 
böcker och tidningar, som det här hemma är svärt att komma 
åt, och det har tydligen kommit hans arbete till godo. Vi 
rekommendera den lilla skriften åt dem, som behöfva när- 
mare kännedom om mormonismens verkliga innebörd för att 
kunna hindra mormonmissionärernas försök att föra enfal- 
diga människor i ett ofta namnlöst fördärf. 

På ett och annat ställe i boken möta inadvertenser. 
Titeln på Salomon Spauldings (eller Spaldings?) bekanta 
roman, som gifvit anledning till framkomsten af »Mormons 
bok», återgifves t. ex på ett ställe med »det tabte manuskript», 
på ett par andra ställen med »det fundne manuskript». Den 
senare titeln är den riktiga (enligt t. ex. Andreas Mortensens 
utförligare arbete »Fra mit Besog blandt mormonerne», Kri- 
stiania 1887, och Gustaf Unonius »Mormonismen», Stock- 
holm 1883; - den engelska titeln är nämligen » The manuscript 
found»). Namnet Whitmer, ett af de »tre utvalda vittnena», 
skrifves ömsom MWihittmer och Witmer; det senare synes 
vara det riktiga. i Sälj JO 


IHMELS, LUDVIG, Die PBedeutung des Autoritätsglaubens im 
Zusammenhang mit der andern Frage erörtert: Welche 
Bedeutung hat die Autorität fur den Glauben? Leip- 
Zi DelchertR Io020-RrisEt medd sid. 

= — Theonomue und Autonomue am Licht der christ- 
licher vJEtkik. nl epzig,- Deichert, = 1903: -Prist o6ormk. 
25ESLId. 

Professor Ihmels, känd för denna tidskrifts läsare ge- 
nom den redogörelse han för tvenne år sedan lämnade i 
Kyrklig Tidskrift för den år 1901 i Lund hållna tionde all- 
männa lutherska konferensen, har här på ett fint och intresse- 
väckande sätt i tvenne mindre skrifter behandlat ett par 
viktiga frågor. Den första skriften utgöres af ett konferens- 
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föredrag, den senare af en inträdesföreläsning, hvarmed förf. 
tillträdt sin plats såsom professor i Leipzig, dit han för något 
mer än ett år sedan blifvit kallad från sin förut innehafda 
professur i Erlangen. 

Innehållet i den förstnämnda skriften, för öfrigt af förf. 
till sist samladt i 11 teser, är i hufvudsak följande. Auktori- 
tetstro i vanlig mening betecknar en tro, som för sin visshet 
åberopar sig på andras auktoritet. Den evangeliska frälsnings- 
tron är icke auktoritetstro i denna mening; här måste näm- 
ligen finnas personlig frälsningsvisshet, och förtröstan på Guds 
uppenbarelse i Kristus kan hos den kristne uppstå endast 
genom denna uppenbarelse själf, sådan densamma genom 
den helige Ande i uppenbarelseordet göres närvarande för 
oss. Skillnaden mellan romersk katolsk auktoritetstro, näm- 
ligen tro grundad på kyrkans auktoritet, och den evangeliska 
frälsningstron klargöres i detta sammanhang. Men just i 
följd af denna sin karaktär är den evangeliska frälsningstron 
en auktoritetstro, en tillit till auktoritet, så till vida som den 
helt och hållet lefver af den auktoritet, som Gud, hans uppen- 
barelse och hans uppenbarelseord, vinner för densamma. Och 
i sekundär mening får nu äfven kyrkan såsom de troendes 
församling del i Guds auktoritet, så till vida som evangelium 
i henne framställes och erbjudes. Denna kyrkans religiösa 
auktoritet — olika stark hos olika medlemmar — skall isyn- 
nerhet göra sig gällande vid uppfostran till personlig tro, 
men är äfven oumbärlig för den mogna trons stärkande. 
Med afseende på uppfostran till tro är den psykologiskt fina 
hänvisningen till barnens uppfostran och den äfven hos dem 
möjliga personligt aktuella, men barnsliga tron af särskildt 
intresse. Och i det senare afseendet, eller med hänsyn till 
den evangeliskt fattade kyrkliga auktoritetens oumbärlighet 
äfven för den mognade kristne, betonas starkt kristendomens 
samfundsbildande karaktär. Hvad förf. i detta sammanhang 
säger om en visshet i fråga om skriftens vittnesbörd, hvilken 
till en viss grad går före erfarenheten, är, trots det att förf. 
väsentligen måst inskränka sig till antydningar, väl värdt att 
beaktas. Senare delen af föredraget utgöres af värdefulla pa- 
storalteologiska vinkar, huruledes själasörjaren bör ställa sig 
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till den honom mötande auktoritetstron i vanlig mening och 
huru han själf bör bruka den kyrkans auktoritet, hvari han 
såsom ämbetets bärare har del. — Ämnets behandling är så- 
dan, att hvarje själasörjare bör kunna hämta vinst af be- 
kantskapen med detta föredrag. 

Den andra skriften är af mera uteslutande vetenskaplig 
art, men äfven den vittnande om finhet i uppfattningen. 
Syftet är att visa, hurusom det i krafvet på en autonomisk 
sedlighet ligger ett berättigadt intresse, men att detta intresse 
icke kan tillgodoses, med mindre än att sedligheten är teono- 
misk. Autnomi och teonomi fordra i själfva verket, rätt 
förstådda, detsamma, endast från olika synpunkter. VWVerk- 
ligt sedligt är vårt viljande, endast så vidt som det är det 
enkla uttrycket för den egna personligheten. Men Guds auk- 
toritet står icke pa ett yttre sätt gent emot människan; man- 
niskans personlighet är anlagd för Gud; om detta senare 
erkännes, så bör också erkännas, att det för människan fin- 
nes autonomi endast i betydelsen af teonomi. Hj. D. 


THURESSON, JAKOB VICTOR, teol. d:r, kyrkoherde i Krokstad, 
prost för Vikornes södra prosteri. Den heliga Skrifts 
lära om försoningen och vår kyrkoläras öfverensstäm- 
nelse med den. Ett utkast, till ledning för samtal vid 
Göteborgs stifts prästmöte den g9—11 Juni 1903. Göte- 
DORA OO SA MK 


I sin afhandlings första afdelning vill förf. i korthet söka 
framställa grundtankarna af den heliga Skrifts lära om för- 
soningen. Han utgår härvid från, att det hebreiska ordet 
"2 betyder »täcka», »öfverskyla», och då detta i Nya Testa- 
mentet återgifves med idoxesdor och Zzotorgooey, hvilka ord 
ju betyda »försona», så lär oss detta, att »den heliga Skrift 
nyttjar ordet försona i sådan bemärkelse, att därmed beteck- 
nas en gärning, genom hvilken gärningens föremål täckes eller 
öfverskyles (jfr Matt. 23: 37), så att det antingen alldeles 
undandrages åskådande eller fär annat utseende, än det hade 
förut». Med Skriftens språkbruk öfverensstämmer däremot 
enligt förf. icke den betydelse, som ordet »försona» hos oss 
erhållit, nämligen betydelsen »blidka», »förlika» eller »ställa 
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det kränkta rättsmedvetandet till freds>. Författaren betonar, 
att enligt den heliga Skrift »det som behöfver försoning, det 
som skall försonas, är något orent, skuldbelastadt, brottsligt, 
något som kommit ur sitt rätta förhållande och behöfver 
bringas till rätta igen, hvarvid människospråkets inskränkta 
torftighet vållat, att det ena begreppet mera finner sitt ut- 
tryck i det hebreiska £apar, och det andra i det grekiska 
katallassejn>. I behof af försoning i denna mening är hela 
människosläktet, men däremot icke Gud. »Icke på det att 
Gud skulle kunna älska det syndiga människosläktet, men på 
det att Gud skulle kunna på ett enligt helgedomens i Hans 
väsen grundade rätter tillbörligt, ett räftfärdigt sätt bevisa på 
det sin kärlek, skulle kunna, såsom Paulus säger, utgjuta sin 
kärlek i den fallna människans hjärta, var det nödvändigt, att 
människorna, syndarne, blefvo inför Gud försonade». Den 
som kommer försoningen åstad är enligt Skriften Gud själf, 
sasomi. = klarast, framgår saft EST 53: 0 ock 20 Kors AmomDe 
är Gud själf, som varder människa för att utföra försoningen. 
Därför har äfven Kristi blod kraft att »bezäcka all världens 
och alla människors brottslighet, upphäfva lagens förbannelse, 
vända från människorna Guds heliga vrede och göra dét 
möjligt för Gud att icke tillräkna världen dess synd, utan i 
stället låta försoningens ord utgå i värden och förmana män- 
niskorna att låta sig försonas med Gud>. 

Hvad författaren här framställt såsom varande Skriftens 
åskådning om försoningen är enligt vår mening i hufvudsak 
riktigt, men till stor del på grund af framställningens knapp- 
händighet så ofullständigt, att det ganska lätt kan missförstås. 
Bland annat gäller detta hvad som säges om förhållandet 
emellan "223 och tikäckeodar å ena sidan samt xatuMdooery ä 
den andra. Författaren synes först vara benägen att sätta 
likhetstecken emellan iäoxeodaur och ”atuMMdooewy, men han 
medgifver sedan, att de båda uttrycken dock vilja framhålla 
olika sidor af försoningen. Hade undersökningen här gått 
djupare eller varit fullständigare, så hade nog måst framhållas, 
att vi enligt Skriften måste lära en försoning (reconciliatio), 
som en gång för alla skett på grund af soningen (expiatio), 
och att den förra, reconciliatio eller xatoMyd, så till vida har 
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Gud till objekt som icke blott världens förhållande till Gud 
utan äfven Guds förhållande till världen därigenom förändrats, 
något som ju förf. äfven i sak medgifver, då han säger, att 
det numera för Gud är möjligt att »utgjuta sin kärlek i den 
fallna människans hjärta» och att »låta försoningens ord utgå 
i världen». Vidare hade det nog varit nödvändigt att något 
närmare undersöka det bibliska begreppet änzolhtpwas. 
Afhandlingens andra afdelning vill uppvisa vår kyrko- 
läras väsentliga öfverensstämmelse med den heliga Skrifts 
lära om försoningen sådan den af författaren uppfattats. Denna 
afdelning är likaledes mycket knapphändig och lider af en 
viss oklarhet. Författaren medgifver, att bekännelseskrifterna 
tala om, att Gud försonats, men han häfdar tillika, att detta ut- 
tryck icke får fattas i en mot den heliga Skrifts lära stridande 
betydelse, och »Skriften säger aldrig, att Gud har blifvit af 
Kristus försonad med oss». Likväl är det enligt förf. med 
Skriftens lära öfverensstämmande, om man tillägger bekän- 
nelseskrifternas tal om en Guds reconciliatio eller placatio den 
betydelsen, att »Kristus med sitt försoningsverk, hvarigenom 
Han försonat människorna, just har blidkat Guds vrede eller 
tillfredsställt och tillfyllesgjort Guds väsentliga kärleks nit- 
älskande kraf på straff och lydnad». Framställningens resultat 
sammanfattas däri, att Jesus Kristus, Gud och människa, »så- 
som motbilden till de förebildande levitiska offren, frivilligt 
offrat sig själf för oss och i vårt ställe för att med sitt under 
djupaste lidande i fullkomligaste lydnad utgjutna blod försona 
oss, det är betäcka vår brottslighet och saknad af allt, som 
inför Gud duger, så att Gud kan tillbjuda oss full förlåtelse 
och nåd, samt när vi under Kristi nådevingar låta oss med 
blodet bestänkas, ej längre med vrede anser oss som brotts- 
liga och orena, utan omfattar oss med fadersynnest och väl- 
behag samt utgjuter i våra hjärtan sin kärlek, allt efter som 
vi genom den ät oss gifne Guds och Kristi Ande låta göra 
oss mottagliga, och fullkomligt efter vår kropps förlossning». 
Såsom ett tillägg meddelas »Esaja's 53 kapitel, öfversatt 
med några förtydligande tillägg». Här synes oss dock för- 
fattaren hafva lämnat sin fantasi väl stort spelrum. Vi vilja 
blott anföra ett exempel. Nionde versen lyder med författa- 
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rens » förtydligande» tillägg : »Och Han, den allsmäktige Fadern, 
gaf genom den judiska argheten och den världsliga makten 
ogudaktiga hedniska soldater till hans graf och gaf en rik 
Josef från Arimatja till att ära och betjäna honom i hans död, 
för det att han icke öfvat hänsynslöshet genom att till hjälp 
mot sin fattigdom tränga in på den rike lärjungen, och till 
att bevisa, att det icke var svek i hans mun, då han sagt 
sig skola på tredje dagen efter sin död uppstå igen». Nog 
har denna parafras bra litet stöd i texten, och den hade 
enligt vår mening helst bort utelämnas. 

Vi hafva varit angelägna om att ofvan framhålla för- 
fattarens positiva satser om försoningen för att aflägsna hvarje 
skymt af den vid närmare bekantskap med afhandlingen i 
själfva verket omöjliga missuppfattningen, att författarens 
åskådning skulle vara på något sätt besläktad med Ritschls 
eller Waldenströms. 

De tvänne hufvudpunkter, som i afhandlingen starkast 
framhållas äro 1) att några af de uttryck i den heliga Skrift, 
som vanligen öfversättas med »försona» egentligen betyda 
»täcka», »öfverskyla», och dessa uttryck hafva icke Gud till 
objekt, samt 2) Gud älskar människorna icke först efter för- 
soningsverkets fullbordan, utan detta har fastmer sin grund 
i Guds kärlek, och det är därför Gud själf, som åstadkom- 
mer försoningen. 

Dessa båda punkter äro icke utan förtjänst framhållna, 
och förf. har här enligt vår mening rätt i hvad han säger, 
och det som härvid förnämligast brister i framställningen är, 
att emot den såsom oriktig uppvisade terminologien icke nog 
energiskt och konsekvent genomförts en annan terminologi. 
Det är riktigt, att Skriften icke säger att »Gud försonats» i 
den - meningen att han »öfverskylts», men det är också otvif- 
velaktigt Bibelns lära, att Guds förhållande till världen på 
grund af syndernas »öfverskylande» eller »betäckande» för- 
ändrats. Vill man nu behålla den i språkmedvetandet in- 
gångna betydelsen af »försona», som förf. icke accepterar, så 
kan man äfven med rätt säga, att Gud på grund af den genom 
Kristus skedda 'soningen' (= syndens ”öfverskylande', ”be- 
täckande') ”försonats” med världen. Detta betyder nu icke 
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att Guds sinnelag mot världen icke äfven före försoningen 
var kärleksfullt; detta visar ju bland annat så tydligt Joh. 
3: 16. Men därför att Gud är den Aeliga kärleken, kan han 
icke stå i kärleksgemenskap med den syndiga människan, förr 
än synden blifvit sonad. Genom denna soning möjliggöres, 
hvad Guds heliga kärleksvilja åsyftar, nämligen återställandet 
af en kärlekens personliga lifsgemenskap mellan Gud och 
människan, ty principiellt är nu det gamla förgånget och det 
finnes i världen en ny mänsklighet, hvars hufvud är Jesus 
Kristus, och i denna mänsklighet varda vi genom tron lemmar, 
inför Gud rättfärdiggjorda gratis, propter Christum per fidem. 

O- B—w. 


ALIN, S., Psalmboksförslag. Lund 1903: C. W. Gleerups 
TÖTLSNE RrISTiS see 

EVERS, EDV., Tillägg till svenska psalmboken. Ett förslag 
AR IOOS Stockh I9034E EKEN Fiitzestitofbokbh. 

SANDGREN, C. E., Kan psalmboksfrågan lösas? Tund 1903. 
DiSKA Int, DAS Noa INaRa PIN 


De många privata psalmboksförslag, som senaste tid 
från vidt, skilda håll framträdt, tyda på, att den s. k. »psalm- 
boksfrågan» ingalunda är blott ännu ett drag af tidens nervösa 
ifver »att föra nytt på banan an», utan har ett verkligt för- 
samlingskraf bakom sig. Med allt erkännande af det myckna 
guldet i vår psalmbok, kan dock ej den, som något djupare 
trängt in i denna fråga, tillsluta ögonen för, att mycket slagg 
äfven följt med, som där upptar dyrbart rum, samt att nya 
lägen, ny intryck, nya behof tillkommit, för hvilka 1819 icke 
ägde och icke kunde äga det lösande ordet. En i god me- 
ning Zidsenlig församlingssång har nog, äfven den, sin egen- 
domliga betydelse vid sidan af »våra fäders sång». 

Vår psalmbok är, såsom kändt, sammansatt af mycket 
heterogena moment — gammaldags kärntro och neologisk 
fraseologi om hvartannat! Detta gör, att vår psalmboks- 
fråga råkat i ett ganska kritiskt läge. Från höger och vän- 
ster ropas på revision. Men hvad högern vill ha bort, vill 
vänstern ha kvar, och vice versa. Och så har en slitning och 
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spänning inträdt, som ända därhän tillspetsats, att man allt 
allmännare börjat misströsta om någon annan lösning af denna 
fråga än den, att 1819 års psalmbok lämnas helt och hållet 
orörd, och blott ett »tillägg» i en eller annan form kom- 
mer till. ; 

Ett afgjordt undantag från denna pessimism utgör kyrko- 
herde Alins förslag. Han tror nämligen icke blott på 
möjligheten af en genomgående revision utan därutöfver på 
en så godt som alldeles ny psalmbok. Och detta i strängt 
konservativ anda. Intet ens formellt medgifvande må göras 
åt en otrosmättad tid! 

En onekligen i mångt och mycket tilltalande utsikt, 
Men huru få detta lockande ideal /förverkligadt? När en 
gång äfven undertecknad försökte häfda samma ideala stånd- 
punkt och kraftigt dref den satsen, att ensamt ecclesia vera 
har rätt skrifva psalmböcker, blef svaret: »Javäl, ecclesia vera 
skrifver dem, men ecclesia mixta antar dem.> Och alldeles 
må nog ej våra psalmboksreformatorer lämna detta faktum 
ur räkningen, för så vidt något skall verkligen blifva gjordt 
och icke blott sagdt. 

Emellertid får idealet icke släppas ur sikte. Och för 
den handräckning i detta hänseende, kyrkoherde Alin erbju- 
der, böra vi vara honom tacksamma. Särskildt gäller denna 
vår tacksamhet hans flitiga ösande ur 1695 ärs psalmbok. Ty 
var än metern knagglig,; kärnan var dock kraftig och sund. 
Och hvem skulle icke hjärtligen önska rätt mycket af denna 
gammalsvenska kärna åter in i vår psalmbok? Lyckades vi 
få dit blott en bråkdel, af hvad kyrkoherde Alin föreslår, 
hade vi anledning att glädjas. 

På en detaljgranskning ämna vi icke ingå. Därtill börja 
förslagen blifva alltför många. Endast vid författarens an- 
gifna hymnologiska principer och hans egna bidrag vilja vi 
något dröja, då ju dessa företrädesvis gifva förslaget dess 
egendomliga karaktär. 

I företalet angifves dettas principiella ståndpunkt. 

Strängt hålles på krafvet, att endast »psalmer», inga 
»sånger», må i psalmboken upptagas. Ett själfklart kraf. 
Men desto viktigare blir att klart draga gränsen dem emel- 
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lan. Så sker emellertid icke, utan lämnas vi i denna punkt 
utan hvarje ledning. Blott en flyktig vink gifves i förbiga- 
ende: Linderots »Ingen hinner fram» är icke psalm utan 
»sång». Men jämföres denna »säng» med t. ex. »psalmen» 
n:o 382 i förf.s eget förslag (»Ack, döden hafver hädanryckt 
Min man ifrån min sida»), kan nog ifrågasättas, om ej denna 
s. k. »psalm» vida mer är en andlig sång än den förra. Ty 
själf håller ju förf. på »församligsmässighet» såsom ett psal- 
mens egendomliga väsensdrag. Men hvar finnes detta drag 
1 denna klagan af en viss änka, som haft en man, som varit 
henne både »huld» och »trogen», och af henne därför ända 
därhän nu sörjes, att med hans bortgång för henne »hem- 
mets fröjd försvunnit»? Hur än dessa ord må vridas och 
vrängas, blir det dock i alla fall denna enskilda änka, som 
här sjunger, icke församlingen. Jag menar icke, att ej äfven 
dylika sånger må af praktisk-pastorala skäl såsom tillägg bi- 
fogas en kyrklig psalmbok. Men ställer man sig på en prin- 
ceprell ståndpunkt, då duger det icke att godtyckligt än till- 
erkänna, än frånkänna en andlig dikt psalmkaraktär. Och 
detta så mycket mindre, som det i samma andetag ut- 
tryckligen säges, att skiljandet mellan psalmen och den and- 
liga sången har »den allra största betydelse i kristligt peda- 
gogiskt hänseende och för äkta kristlig uppbyggelse». 

Författaren tyckes hålla nästan principiellt på 3500-talet. 
Han anser, att detta tal ej bör öfverskridas, emedan, »äfven 
om alla psalmer voro goda... församlingen ej blir lika för- 
trogen med en större psalmbok som med en mindre, och 
den enskilda psalmen i den förra mindre framträder». Men 
skulle vid psalmantalets fixerande framför allt härpå läggas 
an, då tyckes konsekvensen fordra ett vida mindre antal än 
500. Däremot skulle nog” till försvar för ett något större 
antal kunna åberopas adet lifvande och väckande, som kan 
ligga i en rikare omväxling. 

Vi citera följande tanke i företalet såsom ett ord i sinom 
tid: »Man ser (med hänsyn till den äldre psalmens bearbet- 
ning) bort från dess tillkomst. Här är fråga om ett gemen- 
samt praktiskt syfte och icke om blott litterära hänsyn. Maånga 
utmärkta kyrkopsalmer ha uppstått ur från början mycket 
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långa andliga sånger, författade utan tanke på, att de skulle 
tjäna som psalmer, och ursprungligen så beskaffade, att en 
mängd individuella ämnen och tankar ingingo i dem, hin- 
drande, att de i sådant skick kunde utgöra psalmer. I psalm- 
boken är det församlingen, som sjunger, och icke den eller 
den författaren.» Det vore önskligt, att vissa våra psalm- 
kritici behjärtade detta uttalande. Ty onekligen går deras 
ömtålighet för hvarje minsta retuschering af en äldre psalm 
alldeles för långt. . Man tyckes :t. o. m. princeipmässigt 
fordra, att intet får röras, om ej »nödviändigheten» så bju- 
der. Liksom det inom någon diktart kan blifva tal om »nöd- 
vändighet»! Och för öfrigt: hvad är hela vår psalmhistoria 
annat än en oafbruten följd af sakliga och språkliga bearbet- 
ningar, ibland allt intill oigenkännlighet? 

Och därför äro vi äfven med om'den konsekvens, förf. 
häraf drager: »det är alldeles orätt att fortfarande utan vidare 
beteckna psalmerna såsom den ursprungliga författarens». Ja, 
vi voro färdiga att gå ännu ett steg vidare och säga: bort 
med alla författarenamn i vår nya psalmbok! Redan att, 
när man: uppslår sin psalmbok i kyrkan, där se Luther, Paul 
Gerhard, Olaus Petri o. s. v. sida vid sida med — kanske för- 
samlingens kyrkoherde, tar litet emot. Åtminstone väckes 
lätt en distraherande reflexion öfver denna egendomliga koordi- 
nation. Och därtill: hur här kunna svara för den historiska 
sanningen? Så intrasslad är nämligen vår psalmhistoria, att 
vissheten här är i allmänhet mycket svåråtkomlig, stundom 
oåtkomlig. Och när härtill kommer den långa raden af be- 
arbetare: vilket namn bör väljas? Här öppnar sig en oänd- 
lighet af svårigheter. Hvarför därför icke lämna namnför- 
teckningen med dess otaliga frågetecken till psalmhistorien 
och nöja sig med blott kyrkans namn på titelbladet? Offret 
af den lilla fåfängan att se sitt namnge det angifna sällskapet 
kan väl icke vara så kännbart. 

Författarens originalpsalmer äro 10. De angifva icke 
den »borne» psalmdiktaren. Därtill äro de alltför eklektiska. 
De förekomma mera såsom reminiscenser från en gången tid 
än såsom utsjungna ur vår egen. En diktareindividualitet 
röja de icke. Detta hindrar emellertid icke, att flera af dem 
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1 och för sig äro goda psalmer (såsom t. ex. n:o TÖ3:LLO0; 
334, 342). Andra äro väl mycket dogmatiserande och mora- 
liserande($Sasomrt-rex, N;ol 173, 308). 

Det berättigade uti att med en helt annan frihet, än 
som eljest kan godkännas, företaga ändringar med äldre för- 
fattares psalmer, har redan erkänts. Kanske har dock förf. 
gjort ett väl vidsträckt bruk af denna frihet. Vi tvifla icke 
på, att han från szZz ståndpunkt kan gifva skäl för hvar och 
en. Men då faktiskt visats, att just här ömtåligheten är 
stor, och att alla dessa småändringar endast egga opposi- 
tionen. och blott nära splittringen, torde i endräktens in- 
tresse vara öÖnskligt att inskränka dem till blott påtagligt 
olämpliga uttryck... Så mycket blir ju dock ialla fall till 
sist här endast smaksak. 

Blott ett ytterst ringa fåtal samtida diktare dela äran 
med författaren att få sina psalmer intagna i förslaget. Egent- 
ligen äro de endast 4, hvardera bidragande med ex psalm: 
domprosten Torén och kyrkoherdarne Runstedt, Nyblom och 
den icke länge sedan aflidne C. J. Smedberg. Med hänsyn 
till dessa fyra psalmer anmärka vi endast, att vi anse den 
förstnämnda stå ojämförligt öfver de öfriga, och att kyrko- 
herde Nybloms bidrag gör ett vida gynnsammare intryck än 
de af samme författare i Everska förslaget intagna. 


Af helt annat kynne är kyrkoherde Evers » Tillägg 
till svenska Psalmboken». Då emellertid detta tillägg 
utgör blott ett urval ur redan förut framlagda och flitigt disku- 
terade förslag, torde en förnyad granskning här vara öfver- 
flödig. Det ligger i sakens natur, att ett så begränsadt ur- 
val ur ett så rikt material måste innehålla så godt som endast 
gediget guld. 

Vi vilja i stället yttra några ord om förslagets egendom- 
liga dubbelkaraktär af znterims-tillägg. 

Många betänkligheter hafva uttalats öfver ett tillägg 
öfver hufvud till vår psalmbok. Så t. ex. talas om, hurusom 
därmed skulle riskeras att få vå psalmböcker, såsom förhål- 
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landet i viss mening kan sägas vara i Danmark och Norge. 
Men åsyftade förhållande inom grannländerna torde åtmin- 
stone delvis bero på saknaden af den garanti, som vi i vårt 
kyrkomöte äga, att ej splittrande partiintressen här få spela 
in. Så stor är för öfrigt alltjämt den Wallinska psalmbokens 
prestige, att hvarje tillägg, som till henne intoge en i någon 
som helst mening rivaliserande ställning, ej skulle äga ringa- 
ste utsikt till framgång. 

Det har vidare invändts, att psalmantalet genom ett 
dylikt tillägg skulle otillbörligt svälla ut. Och själfklart är, 
att en viss gräns måste tänkas äfven för omväxlingen. Men 
när sasom: här antalet begränsas till blottrödoj trorvisieke 
denna gräns öfverskriden, särskildt med hänsyn till de många, 
utanför den egentliga gudstjänsten liggarde behof, som vår 
psalmbok åtagit sig att fylla. 

Häraf framgår, att vi icke obetingadt ställa oss ovän- 
liga mot ett tillägg under en eller annan form såsom nödfalls- 
åtgärd. Och tar därtill tillägget karaktär af blott ett znzce- 
rimsförslag, vinnes alltid den förmånen, att äfven praktiken 
finge ett ord med vid den kommande psalmboksrevisionen. 


Till sist några ord äfven om kyrkoherde Sandegrens 
svar på frågan: Kan psalmboksfrågan lösas? 

Svaret är alltigenom praktiskt, i det att det tar gestalt 
af ett fullständigt psalmboksförslag. Formen för detta för- 
slag är dock ej den bästa. Då nämligen författaren endast 
undantagsvis anför en psalm i dess helhet utan inskränker 
sig till att blott anteckna den eller den enskilda ändringen 
och för öfrigt hänvisar till olika psalmsamlingar, förorsakar 
detta icke blott ett oändligt uppslående och jämförande, utan 
blir därtill totalintrycket af psalmen ytterst svårt att fasthålla. 

I företalet meddelas ett par af de principer, som för 
förslaget varit bestämmande. Så t. ex. anges »den kyrkligt- 
liturgiska indelningsmetoden» såsom den för psalmernas upp- 
ställning lämpligaste och korrektaste; den konsekventa ändrin- 
gen af alla föråldrade språkformer påyrkas o. s. v. 
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Antalet föreslagna psalmer är 730 jämte en »begraf- 
ningshymn». Af dessa uppgifvas cirka 100 vara hämtade ur 
»tyska evangeliska kyrkans rika psalmskatter». Ur Wallin- 
ska psalmboken uteslutas endast 33; men desto flera under- 
kastas småändringar. Själf har författaren bidragit med 4 
originalpsalmer. En musikbilaga bifogas. 

För sitt mer anspråkslösa syfte att endast utgöra käll- 
material för en kommande revision torde detta med samvets- 
grannhet och varmt intresse utarbetade förslag ingalunda 
sakna betydelse. OMG 


KYRIAKOS, A. DIOMEDES, Professor der Theologie an der 
Universität Athen. Geschichte der Orientalischen Kirchen 
von I453—1898. Autorisierte Ubersetzung nebst einem 
Vorworte von Lic. Dr. Erwin Rausch. Leipzig 1902. 

RAUSCH, ERWIN, Lice. Dr. Kirche und Kirchen im Lichkte 
griechischer Forschung. Teipzig 1903. 

I dessa arbeten få vi göra bekantskap med en modern 
grekisk teolog. Prof. Kyriakos har gåtti tyskarnes skola: åren 
1363—1866 studerade han vid tyska universitet och har äfven 
senare besökt reformationens moderland, men han visar sig dock 
alltjämt som en trogen son af den grekiska kyrkan. Han 
har beundrat de liberala tyska teologerna och allra mest Karl 
von Hase, som han betecknar såsom sin älsklingsteolog och 
hedrar med titeln: kyrkohistoriens Thukydides; men han trä- 
der alls icke i någon opposition mot sin egen kyrka. De 
ord, med hvilka han beskrifver sin ståndpunkt: »Min teolo- 
giska riktning var alltid frisinnad, men mitt frisinne var alltid 
moderat» äro därför ganska riktiga; man kan till och med 
knappast låta bli att göra den anmärkningen, att han tyckes 
tro sig vara mera frisinnad, än han verkligen är. För när- 
varande är han utan tvifvel den grekiska kyrkans förnämste 
historiker, och det må därför räknas Dr. Rausch till förtjänst, 
att han gjort honom bekant i vidsträcktare kretsar. Hvar och 
en känner bäst det, som ligger honom närmast; vi kunna 
därför här vänta upplysningar och påpekanden om den gre- 
kiska kyrkan, som annars icke bjudas oss. När Dr. Rausch 
ville göra ett utdrag af hans i tre band föreliggande ”ExzXn- 


2 GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 


otaotian totopia (2:dra upplagan utkommen 1898), var det där- 
för lämpligt, att han stannade för detta parti om de orienta- 
liska kyrkorna från 1453 till våra dagar. Men det är också 
af värde att höra, huru man på ett håll inom den grekiska 
kyrkan, där man öppnat sig för inflytelser af protestantisk 
teologi, dömer om kyrkliga förhållanden. Denna sida affram- 
ställningen behandlar Rausch särskildt i skissen: Kirche und 
Kirchen im Lichte griechischer Forschung. 

Kyriakos' framställning har, formellt sedt, karaktären af 
en utförlig lärobok. Den skall också vara utarbetad under 
särskild hänsyn till de studerande. På denna hänsyns räkning 
får man väl skrifva, att innehållet ofta framträder bra samman- 
trängdt. Någon gång blir stilen till och med abrupt. Men 
behandlingen röjer stor förtrogenhet med ämnet — om någon 
uppgift rörande mera aflägsna områden icke skulle vara all- 
deles korrekt, betyder det ju föga — och här är säker plan 
och klar öfverblick.. Författaren saknar icke vyer; en genom- 
gående betraktelse är synen på den grekiska kyrkan såsom 
den : rätta midtens kyrka. I det parti, som här ar öfversatt, 
redogöres först för den ortodoxa kyrkan under turkiskt herra- 
välde, sedan för den ortodoxa kyrkan 1i Hellas, därefter för 
den ortodoxa kyrkan i Ryssland och slutligen för de från den 
ortodoxa kyrkan skilda orientaliska kyrkosamfunden : nestori- 
aner, monofysiter (armenier), jakobiter, kopter och maroniter. 
Särskildt intressanta äro redogörelserna för det bulgariska 
schismat, för Kyrillos Lukaris, för de ortodoxas belägenhet 
under Venedigs spira och för rörelserna i Greklands kyrka i 
den nyaste tiden. Historien om upprättandet af det bulga- 
riska exarkatet i Konstantinopel 1872 vid sidan af patriarkatet 
låter oss blicka in i de nationella motsatserna inom österns kri- 
stenhet. Den bekante Kyrillos Lukaris, Gustaf Adolfs samtida, 
träder fram i stark belysning: hela hans verksamhet, alla hans 
sträfvanden få sin förklaring af hans kamp emot Rom. Det 
är också Kyriakos' mening, att hans kamp icke var förgäfves: 
liksom Photios en gång längt förut, har Lukaris i sin tid af- 
värjt faran af romerskt öfvervälde. I kapitlet om Venedigs 
förhållande till grekerna få vi läsa både om obilligt förtryck 
och befruktande kulturinflytelser. Greklands nyaste kyrko- 
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historia visar oss åtskilliga märkliga gestalter; en sådan man 
som Theoklitos Pharmakidis med sin blick för behofvet af 
utveckling tilldrager sig mycken sympati. Denna historia visar 
oss också kyrkans deltagande för de nationella sträfvandena: 
kyrkans män hade sålunda stor andel i frihetskriget. Själf har 
också förf. sagt om sig: »Jag har alltid haft ett varmt intresse 
för mitt fäderneslands öden och deltagit i alla rörelser för 
befriande af Kreta, Thessalien, Epirus och Makedonien». 

I sina omdömen om de båda andra hufvudgrenarne af 
kristenheten visar Kyriakos en afgjord sympati för protestan- 
tismen. Den största faran för hans egen kyrka har Rom varit; 
till och med korstågen betraktar han såsom ett försök från 
den romerska kyrkans sida att med vapenmakt lägga den 
grekiska kyrkan under sig. Han ansluter sig fullkomligt till 
det gamla grekiska omdömet om Rom, att det förfalskat de 
gamla dogmerna och emot sanningen infört nya. Det romer- 
ska papatet är tydligen för honom en styggelse. En union 
med den romerska kyrkan finner han omöjlig: det skulle för 
den grekiska kyrkan vara att uppgifva sig själf. Den romer- 
ska katolicismens makt öfver den västerländska världens tänke- 
sätt finner han äfven vara ringa: den kan icke längre till- 
fredsställa de bildades religiösa behof. Reformationen var en 
nödvändighet. Han ser den såsom en religiös revolution, den 
betraktelsen ha dock flera än han. Däri bröt ett starkt och 
innerligt religiöst lif fram. Ingenstädes i världen är det reli- 
giösa intresset större än hos de protestantiska folken, och 
ingenstädes har kristendomen större inflytande än hos dem. 
I protestantismen har den germanske anden skapat ett impo- 
nerande uttryck för sin religiositet. Protestantismen har äfven 
haft en oerhörd betydelse för hela den mänskliga utvecklin- 
gen: utan den hade hvarken den väldiga nyare vetenskapen 
eller folkens politiska frihet funnits till. Men det finnes dock 
stora brister i denna kristendomsform. Oppositioneu förde 
Luther till öfverdrifter. Protestantismen utgör, så sympatisk 
den är, dock ett extrem. Ytterligheten finner han både i 
läran, kulten och författningen. Det var ett fel att vid för- 
kastandet af den romerska kyrkans senare tradition bryta med 
hela den gamla kyrkliga traditionen. Grundvalarne för den 
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kyrkliga läran äro skriften och den gamla traditionen. En 
särskild stötesten äfven för Kyriakos är den protestantiska 
läran om rättfärdiggörelsen af tron allena. Luther har miss- 
känt värdet af goda gärningar och särskildt värdet af den 
utvärtes kyrkligheten, observansen. Den protestantiska kulten 
har blifvit för nykter och kall; godt är emellertid, att predikan 
kommit till heders. Svagheten på författningens område är 
en anledning till den stora splittringen inom protestantismen. 
Det vore därför icke lyckligt att införa protestantismen i den 
orekiska kyrkan. Kyriakos afvisar också de protestantiska 
missionsförsöken på grekiskt område. Den grekiska kyrkan 
har i grunden den riktiga ståndpunkten, och hvad den behöf- 
ver är blott en utveckling på egen grund. En sådan utveck- 
ling önskar verkligen förf., och han anser utrymme finnas för 
en sådan inom den ram, som är uppställd af den gamla tra- 
ditionen. Såsom det förnämsta medlet härför betecknar han 
bildningens höjande, särskildt höjande af prästerskapets bild- 
ning. Vi frukta dock, att detta medel är otillräckligt för att 
astadkomma ett verkligt kyrkligt framsteg; därtill behöivas 
verkliga religiösa lifskrafter. Öch vi tro, att den grekiska 
kyrkan verkligen är i behof af en reformation; denna behöfde 
dock ej betyda en hel kyrklig revolution. 

Märkligt är, att Kyriakos i fråga om islam, trots allt 
hvad kyrkan och särskildt den grekiska lidit genom dess fram- 
trängande, kan beteckna den såsom en förskola till kristen- 
domen. Men för öfrigt har han uttalat sin dom öfver den i 
orden: »Där kristendomen råder, där är framatsktidandes 
där Islam härskar, där ar stillastaende. Där korset star, dar 
är lif för folken; där halfmånen är tecknet, där är död». 


SfE 
”Studentermedet i Soro 1903. Kjeb. 1903. Forl. GE. C. Gad. 


Paste 

Ett dubbelt syfte angifver företalet för denna publikation: 
dels att »bidrage til at verne om hvert spirekraftigt Sxdekorn, 
der blev nedlagt under Modet i Deltagernes Hjerter»; dels 
att »tillige hos mange, som ikke var med i Sorg, vekke For- 
staaelse for de nordiske Studentermgder». Och vi betvifla ej, 
att både det ena och andra målet skall vinnas. Ty visserligen 
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gömmer sig i dessa föredrag månget sanningsfrö med nog 
kraftig »Spirekraft» för att räcka långt utöfver de få festda- 
garne. Och på samma gång aflägga de ett vackert vittnes- 
börd om dessa mötens anda och hållning. De må för ingen 
del förväxlas med dessa allt talrikare möten »med kristligt 
program», hvilka snarare göra intryck af andliga förströelser 
än tillfällen till inre samlande och fördjupande i sanningen. 
Icke så, som skulle vi vara omedvetna om, att äfven här månget 
främmande drag smyger med in. Men totalintrycket är sundt 
och friskt. Och blotta tanken, att hundratals unge tid efter 
annan stämma möte -— icke, såsom så ofta eljest i våra dagar, 
för att afsiktligt stödja hvarandra i tviflet och misstron till 
kristendomen, utan till ömsesidigt stöd i kristlig tro och kär- 
lek: hur kan den annat än värma hvar och en, som har hjärta 
för dessa lifvets båda stormakter; ungdomen och kristendomen? 
Och må gärna litet ungdomlig entusiasm följa med! Den 
nyktra reflexionen och lifserfarenhetens kyliga misstrogenhet 
komma tids nog. För öfrigt äro bärarne af de flesta namnen 
på »Indholdsfortegnelsen» ingalunda kända såsom den upp- 
skrufvade känslosamhetens målsmän. Vi nämna blott namnen 
H. Ussing, G. Jensen och N. Beskow. 

Innehållet är på en gång för rikhaltigt och för jämngodt, 
för att anledning skulle förefinnas till någon särskild artikels 
framhållande. Vare nog sagdt, att de olika nationaliteterna och 
de enskilde talarne på ett hälsosamt sätt komplettera hvarandra. 

Och dock är mångfalden icke större, än att ett enhetsdrag 
med lätthet skönjes: den starka betoningen af kristendomens 
etiska sida. Alltså äfven här spår af denna reaktion mot före- 
gående generations i detta hänseende onekligen något klemiga 
fostran, hvilken utgör ett slags tidens andliga signatur. Men 
all reaktion är kritisk. Ty bakom hvarje dess steg lurar den mot- 
satta ensidigheten. Och åtskilligt i Soromötets minnesskrift tyder 
på, att icke ens det var alldeles främmande för denna ensidighet. 

Ordningsföljden för de olika föredragen tyckes hafva till- 
kommit tämligen på måfå. Eljest hade väl ej »Den kristlige 
Daab> först såsom N:o 6 inträdt i raden. 

Den tankedigra och stämningsfulla skriften anbefalles 
varmt, särskildt åt dem, hvilka den närmast har i sikte: vårt 
lands bildade ungdom. ORO: 
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JOHNSON, JOHANNES, Madagaskarmissioner, Ira Missions- 
marken. Til belysning af Hedningemissionens Maal og 
Virkemaade. (Det Osterhausiske Legats Folkeskrifter II). 
I Hovedkommission hos Selskabet til Kristelige Andagts- 
bogers Udgivelse, Kristiania. 125 s. Pris inb. 1:20. 


Afsikten med denna bok är enligt förf:s förord att »hjelpe 
til at fremarbejde og styrke et Syn paa Missionen, som paa 
samme Tid er nekternt og baaret af levende Sejersvished>. 
En hvar, som haft tillfälle att göra personlig bekantskap med 
förf. under hans nyligen gjorda besök hemma, torde redan på 
förhand känna sig öfvertygad, att han just är rätte mannen 
att skrifva en sådan bok. Förväntningarna i detta stycke 
bli icke heller under läsningen besvikna. Med lifligt intresse 
följer man förf:s klara, enkla och öfvertygande framställning, 
vare sig han — såsom fallet är i början af boken — belyser 
en del betydelsefulla missionsfrågor (1. Hvorfor driver vi Hed- 
ningemission? 2. Kulturen og naturfolkene. 3. Vort Maal. 
4. Fienderne.), eller han meddelar åtskilliga drag ur sin egen 
erfarenhet som missionär eller från madagaskarmissionen öfver 
hufvud taget. Förf. visar sig vara i besittning af den rätt 
sällsynta konsten att begränsa sig, liksom att göra rättvisa åt 
olika ståndpunkter utan att därför lämna läsaren i ovisshet 
om, hvilken ståndpunkt som är hans egen. Bland det myckna 
af värde, boken innehåller, är det ej så lätt att särskildt framhålla 
något visst. Oss har afdelningen om »Kulturen og naturfol- 
kene» särskildt tilltalat, liksom ock stycket om »Kristendom- 
men i det madagassiske Samfundsliv». Den af förf. till sist 
framkastade frågan: Hvem boer blive Missioner? besvaras af 
honom därmed att han som oumbärliga ting för en missionär 
framhåller: ex god hälsa. sinne för språk sawmt ett sundt, nor- 
malt lif i Gud. 

Det vore högeligen att beklaga, om det norska språket 
skulle lägga hinder i vägen för bokens spridning bland svenska 
missionsvänner. En hel del korrekturfel i fråga om både 
stafning och interpunktion (punkt står på flere ställen, där 
kolon vore det rätta) borde vid en eventuell ny upplagas 
utgifvande tillses och rättas. FL IBEG 
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Bland den grupp af kyrkorättsliga frågor vid 1903 års 
kyrkomöte, hvilken omfattar betänkanden rörande olika be- 
fattningar inom kyrkan, är det två som afse biskopsval, den 
ena åsyftande att bereda ökadt inflytande åt lekmannaelemen- 
tet vid biskopsval i allmänhet, den andra att erhålla reviderade 
bestämmelser angående ärkebiskopsval. 

Hvad till en början angår den sist nämnda frågan, hade 
densamma ett dubbelt syfte i den motion härom, som fram- 
bars af kontraktsprosten Kihlberg, och som af kyrkolags- 
utskottet tillstyrktes och af kyrkomötet utan debatt bifölls. 
Å ena sidan ville man nämligen få de gällande bestämmel- 
serna angående ordningen för ärkeoiskopsval förtydligade 
och fullständigade; å den andra önskade man därvid jämväl 
en omarbetning af dem för att bereda ökadt inflytande på 
valet åt ärkestiftets eget prästerskap. Trots enhälligheten i 
kyrkomötet kan jag dock icke anse beslutet vara rätt lyck- 
ligt — sedt från allmänt kyrkopolitisk synpunkt. Att ett 
fullständigande af gällande bestämmelser formellt kan behöf- 
vas, skall visserligen ej förnekas, men lika bestämdt måste 
bestridas, att realiter något verkligt fog finnes för tvekan om 
gällande ordnings tolkning. Antydningen i motionen, att 
1873 års ändring af $ 29 regeringsformen skulle hafva med- 
fört någon ovisshet i detta afseende beträffande kyrkolagens 
kap. 20 $ 4, är icke riktig, utan den »förra vanligheten» måste 
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fortfarande anses gällande såsom kyrkorättslig sedvanerätt. 
Och att denna sedvanerätt är i det hela fullt tydlig, har jag 
på annat ställe sökt uppvisa. Beträffande åter krafvet på 
större inflytande för ärkestiftets präster, synes det mig vara 
en väl trång och föga framsynt uppfattning, som ligger bakom 
detsamma. Ärkebiskopen anses ju visserligen icke vara mera 
än primus inter pares, men både kyrkolagen och kyrkopoli- 
tiken kräfver för honom en annan ställning, liksom det ej 
heller är alldeles utan grund som titeln »Svea rikes ärke- 
biskop» sedan gammalt varit i bruk. Det är desto nödvän- 
digare, att ärkebiskopen, om han icke vore, dock vorde något 
mera än den främste bland likställde, som den gamla före- 
ställningen om konungen såsom kyrkans summus episcopus, 
hvad svensk kyrkorätt angår, icke är riktig, men en kyrkans 
högste andlige målsman dock med hvarje dag blir allt mera 
önskvärd till bevarande af kyrkans kraft och enhet. Skall 
öfver hufvud ärkebiskopen vara eller varda något mera än 
biskop 1 det första stiftet, så kan det icke hjälpas, att stiftets 
prästerskap vid valet får en mera tillbakaskjuten ställning än 
eljes vanligt. Man bör ock besinna, att hufvudsaken icke är, 
att just prästerskapet väljer sin förman, utan att de därtill mest 
skickade välja en kyrkans biskop, och att, när denne biskop 
tillika skall vara Svea rikes ärkebiskop, det icke är ärkestif- 
tets prästerskap, som bildar den mest kompetenta valkorpora- 
tionen. s 
Det är denna synpunkt, som äfven bör anläggas vid 
bedömandet af frågan om ökadt lekmannainflytande vid bi- 
skopsvalen. Motionär var här kyrkoherden Strandell, som 
framför allt fäste uppmärksamheten därvid, att både för rätt- 
visans skull och för stärkande af sambandet mellan kyrka 


och skola det vore riktigast, om valrätt bereddes äfven stif- 


" Se Reuterskiöld, Strödda uppsatser I: 65 ff. ("Svenska kyrkans 
episkopat". 
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tens elementar- och seminarielärare, och om lekmannaelemen- 
tets inflytande ytterligare på lämpligt sätt ökades, Tanken 
härpå föreföll äfven utskottet tilltalande, men utskottet ansåg 
dock riktigare, att den förverkligades genom beredande af 
valrätt åt församlingarna och hemställde om skrifvelse till 
k. m:t med begäran om utredning i samband med den allmänna 
kyrkolagsrevisionen, »om och i hvad mån» lekmannaelementet 
inom kyrkan kunde erhålla ökadt inflytande vid biskopsval. Re- 
servationer häremot voro dock bifogade af biskoparna Lind- 
ström och Keijser, prosten Sjöholm och borgmästare Wel- 
lander, hvarjämte arkitekten Hammarskjöld reserverade sig 
mot viss del af motiveringen. Reservanterna ansågo dels 
skrifvelsen onödig eller såsom sympatiuttalande på förhand 
olämplig, dels själfva syftet oriktigt. Å andra sidan yrkade 
friherre Barnekow på strykning af orden i utskottets kläm 
»om och» och ville behålla blott »i hvad mån», hvarigenom 
alltså karaktären af sympatiuttalande ellér önskemål skulle 
bestämdt fastslås; universitetskansleren Gilljam försvarade ut- 
skottets förslag och ansåg detta blott innebära ett riktande 
af k. m:ts uppmärksamhet på frågan, under det att professo- 
rerna Boéthius och Johansson samt domprosten Personne, 
den senare med vissa förbehåll, instämde med motionären och 
utskottet. Efter verkställd votering afslogs dock förslaget 
med 25 röster mot 22. 

Under debatten i denna sak uttalades från två håll den 
tanken, att biskoparna helst borde tillsättas icke efter val, 
utan på samma sätt som andra högre chefer. En sådan »re- 
form» vore dock efter min tanke synnerligen betänklig. Väl 
är valformen icke alltid den bästa, men dels kommer det härvid 
mest an på valkorporationens sammansättning, dels är vid 
biskopstillsättningar valet ensamt icke afgörande. Ej heller 
torde den synpunkten, att alla under biskopen ställda tjänste- 
män borde få deltaga i valet af chef, vara riktig; däremot 
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synes utskottets förslag om församlingarnas valrätt äga syn- 
nerligt starka skäl för sig, allenast en lämplig form för dess 
utöfning kunde finnas. I våra dagar, då kyrkan mer och 
mer sträfvar att blifva hvad den efter namnet är, vår »svenska 
kyrka» — hvarken stats- eller folkkyrka — är det af utomor- 
dentlig vikt, att kyrkans lekmannafolk tager aktiv del i dess 
angelägenheters vårdande och att dess själfskrifne ledare, 
biskoparna, genom själfva tillsättningssättet framhäfvas såsom 
församlingens styresmän, d. v. s. både klerkers och lekmäns. 
Så säger ock 1571 års härliga kyrkoordning: »I förtiden haf- 
ver varit sedvänja, att kela menigheten skulle välja», men emedan 
dåmera de voro »få af den meniga man, som någon kunskap 
hafva kunna om de personer, som bäst skulle tjäna till så- 
dana ämbeten», så måste valet anförtros åt lämpliga personer 
»af klerkeriet och andra, som i saken något äro förfarne»: 
den principen bör äfven i dag vara den ledande och bärande. 
Sker detta, så torde numera den gamla grundsatsen, att klerke- 
riet väljer och öfverheten, h. e. konungen såsom lekmanna- 
folkets hufvud, konfirmerar, kunna modifieras därhän, att 
klerkeriet och det numera själft myndiga lekmannafolket inom 
stiftet väljer, under det att konungen såsom rikets öfverhuf- 
vud konfirmerar en af de valde. 

Frågan om valrätten till kyrkliga befattningar kom äfven 
genom en annan motion under pröfning, nämligen med af- 
seende å prästval. Läroverksadjunkten Rosengren yrkade 
såsom motionär i frågan, att wid prästval fyrktalsrösterna 
skulle försvinna och ersättas af fertalsröster enligt en af 
motionären såsom personlighetsprincip betecknad röstgrund: 
för hvarje person inom församlingen såsom i lika behof af 
själasörjare borde alltid afgifvas en röst, antingen af honom 
själf eller, om någon ej ville eller kunde utöfva rösträtt, ge- 
nom fullmäktig, om sådan förordnats, eller genom den röst- 
ägandes make, fader eller husbonde eller genom ägaren af den 
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fastighet, hvarå röstegande bodde, eller genom kyrkorådet, 
om ingen annan fanns, som kunde begagna rätten; grunden 
till dessa personers rätt skulle ligga i den vårdnadsplikt, som 
efter motionärens förmenande mer eller mindre äålåg dem 
alla! Ehuru utskottet för sin del erkände, att t. ex. bolags 
rösträtt vid prästval efter samma grunder som fysiska per- 
soners vore i afgjord strid med personlighetsprincipen, hvil- 
ken vore mycket beaktansvärd, om än ej i den form motio- 
nären syntes mena, ansåg sig utskottet likväl hvarken kunna 
förorda ett fullständigt öfvergifvande af förmögenhetsprincipen 
eller tillstyrka någon skrifvelse till k. mit i anledning af 
motionen, som alltså afstyrktes. Med 41: röster mot 14 blef 
ock afslag därå mötets beslut, sedan motionären i ett längre, 
och i flere punkter beaktansvärdt, yttrande förordat skrifvelse 
i ämnet utan att dock gå in i detaljer rörande tillämpningen 
af sin något underliga »personlighetsprincip», och sedan denna 
ganska utförligt och ingående kritiserats af landshöfding 
Holmquist. 

I en tämligen motsatt riktning gick den motion, som 
framlades af kontraktsprosten Palm, och som åsyftade re- 
former i fråga om de prästerliga befordringslagarna på det 
sätt, att de patronella pastoratens kyrkoherdetjänster skulle 
tillsättas i samma ordning som de regala, att den vissa präster 
tillkommande extra ansökningsrätten hos konungen måtte 
upphöra, att likaledes församlingarnas rätt att kalla fjärde 
profpredikant måtte upphöra eller starkt begränsas, samt att 
biskopen borde åläggas att gifva förord åt någon af de å 
förslag till kyrkoherdetjänst i regalt pastorat uppförde sö- 
kandena. I afseende å den första punkten ansåg kyrkolags- 
utskottet, hvars mening af kyrkomötet godkändes, anledning 
saknas att göra särskild framställning till k. m:t, enär frågan 
om patronatsrättens upphörande redan utgjorde föremål för 
k. m:ts behandling och förslag i ämnet antagligen vore att 
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efter hand förvänta. Af liknande grund afstyrktes och afslogs 
förslagets tredje punkt om begränsning i församlingarnas rätt 
att kalla fjärde profpredikant; dock ansåg utskottet en sådan 
begränsning af denna rätt, som af 1898 års kyrkomöte före- 
slagits, vara fullt riktig och väl hafva varit förtjänt att vinna 
äfven 1903 års mötes anslutning, där ej detta förslag själft 
måst anses fortfarande ligga hos k. m:t för vidare pröfning. 
Ej heller ansåg utskottet och kyrkomötet några åtgärder nö- 
diga beträffande fjärde punkten angående biskops förord i 
vissa fall. Däremot föranledde den andra punkten hemställan 
till k. m:t om vidtagande af åtgärder för ändring af 8 42 af 
lagen ang. tillsättning af prästerliga tjänster den 26 okt. 1883 
i syfte att regal kyrkoherdetjänst inom hvilket stift som helst 
icke skulle kunna sökas af annan präst utom stiftet än den, 
som är till kyrkoherdetjänst behörig och särskildt fått sig en 
sådan ansökningsrätt af konungen förunnad; hvad man fram- 
för allt härvid ansåg önskvärdt var, att den extra ansöknings- 
rätten skulle blifva ett rent personligt privilegium på grund 
af särskilda högre kvalifikationer, men icke förblifva fästad 
vid innehafvandet af viss tjänst oberoende af innehafvarens 
lärdom och öfriga egenskaper. 

I sammanhang härmed bör ock erinras om regements- 
pastor Ekströms motion angående åvägabringande af utred- 
ning i fråga om upphäfvande af den s. k. indigenatsrätten 
eller rättare stiftsbandet, hvilken motion af utskottet afstyrk- 
tes och af kyrkomötet efter en längre debatt afslogs. Frågan 
är emellertid så pass allmänt och ofta debatterad, och de i 
kyrkomötet anförda skälen för och emot innehöllo icke vä- 
sentligen något nytt, hvadan ett närmare omnämnande af 
dessa torde här vara öfverflödigt. Den riktigaste ståndpunk- 
ten synes dock vara den, som af landshöfding Holmquist in- 
togs, och som innebar ett sympatiserande med motionens 


syfte på samma gång som ett afvisande af frågans upptagande 
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för närvarande, då förhållandena ännu icke på långt när äro 
sådana, att de lämpligen medgifva en lösning. 

Beträffande de genom lag reglerade ekonomiska för- 
månerna vid vissa kyrkliga befattningar föreligga från 1903 
års kyrkomöte fyra kyrkolagsbetänkanden, hvaraf dock två 
hänföra sig till samma fråga, nämligen k. mits förslag att 
Öfver-Selö pastorat skulle upphöra att till teologie lektorn 
Zz Strengnäs utgöra prebende. Denna fråga framkallade en 
långvarig debatt och föranledde äfven återremiss till utskottet, 
som i början ställt sig på den ståndpunkt, att frågan icke 
finge betraktas isolerad, utan såsom en del af den större och 
mera omfattande ang. alla återstående teologie lektorspreben- 
dens indragning; med afseende åter å denna fråga instämde 
utskottet med 1898 års kyrkolagsutskott och hemställde om 
bifall till k. m:ts förslag under villkor, att såsom kompetens- 
villkor för teologie lektorsbefattning, hvarmed ledamotskap i 
domkapitel är förenadt, uppställdes den fordran, att sökanden 
inför teologisk fakultet afiagt teologisk examen eller godkändt 
teologiskt disputationsprof, detta på den grund, att eljes svå- 
righeter kunde uppstå för behörigt förrättande af präst- och 
pastoralexamina eller för anordnande af förekommande disputa- 
tionsprof inför domkapitlet. Mot detta utskottsbetänkande 
anfördes reservation af biskop Johansson, landshöfding Holm- 
quist och borgmästaren Wellander, hvilka på grund af de 
särskilda omständigheterna i detta fall tillstyrkte bifall utan 
uppställande af villkoret, men samtidigt önskade en hem- 
ställan till k. m:t att ej heller i framtiden till teologie lektor 
i Strängnäs måtte utses annan än den, som fyllde nyssnämnda 
kompetensvillkor. 

I själfva sakfrågan var det egentligen blott en talare, 
lektor Börjeson, som hyste betänkligheter mot bifall, då han 
snarast ansåg det vara en fördel både för församlingen och 


skolan, att lektorn tillika var kyrkoherde. Motståndet i öfrigt 
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mot ett bifall utan villkor grundade sig framför allt på öfver- 
tygelsen, att här förelåg en principfråga och på farhågan att, 
om denna besvarades efter k. m:ts önskan, domkapitlen skulle 
blifva lidande och, genom brist på bildade bisittare, oför- 
mögne att rätt fylla sitt värf: denna synpunkt underströks 
med synnerlig skärpa af biskop Lindström, som kanske mer 
än andra stiftschefer haft anledning att reflektera öfver dom- 
kapitelsorganisationens bristfälligheter. Å andra sidan uttala- 
des konstitutionella betänkligheter emot att knyta ett villkor 
vid bifallet, och härvid var det statsrådet Husberg, som var 
hufvudtalare. Herr statsrådet frågade sig, hvilken verkan 
villkoret skulle få, om det af kyrkomötet uppställdes, och på 
hvad sätt k. m:t däraf blefve bunden. Att någon rättslig 
bundenhet åsyftades, ansåg talaren vara själffallet, men i så fall ” 
kunde denna icke vara af mer än två slag : antingen att k. m:ts och 
kyrkomötets — men ej riksdagens — gemensamma bifall skulle 
erfordras för villkorets möjliga upphäfvande, eller ock att villkoret 
trädde i stället för det nu befintliga lektorsprebendeprivilegiet 
och därigenom själft blefve af privilegienatur. Det förra an- 
såg hr Husberg som »en konstruktion eller kombination, som 
för vår konstitutionella rätt är okänd», och det vore alltså 
det senare alternativet, som måste inträffa. Samma mening 
delades af statsrådet v. Friesen, som förklarade sig anse ett 
bifall under dylikt villkor lika med afslag, enär riksdagen 
säkerligen icke skulle medgifva kyrkomötet någon beslutande- 
rätt I en fråga om läroverksstadgan. Icke utan skäl framhöll 
visserligen biskop Billing häremot, att frågan mera rörde 
domkapitlens än läroverkens organisation, och att en bestäm- 
melse därför kunde insättas i kyrkolagen af »ungefär det 
innehåll, att alla teologie lektorer skulle vara teologer», men 
denna synpunkt vann intet beaktande, huru riktig den än i 
och för sig kunde vara. Hvad åter angår statsrådet Husbergs 


tolkning af villkoret, var denna i själfva verket så till vida 
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felaktig, som den icke uttömmande behandlade frågan. Vill- 
koret, sådant det af utskottet formulerats, innebar nämligen 
två ting, dels en fordran på utfärdande af bestämmelser om 
teologie lektors kompetens i vissa fall, och var så till vida ett 
suspensivt villkor: »Öfver-Selö må bli fritt från prebendena- 
turen, om sådana bestämmelser gifvas»; dels en fordran på 
dessa bestämmelsers fortfarande upprätthållande, och det var 
så till vida ett resolutivt villkor: »Öfver-Selö är fritt från pre- 
bendenaturen, så länge dessa bestämmelser ej upphäfts utan 
att ersättas af andra därmed till innehållet jämförliga». I 
samma ögonblick åter som detta skedde — och det kunde 
alltfort ske utan kyrkomötets hörande — så hade, jämlikt 
kyrkomötets villkorade samtycke, Öfver-Selö måst återtaga sin 
prebendekaraktär, så vida ej kyrkomötet genom ett nytt, 
ensidigt beslut — icke gemensamt med k. m:t, — låtit villko- 
ret falla: en sådan tilldragelse vore alldeles icke någon för 
vår konstitutionella rätt okänd »konstruktion», utan något helt 
vanligt och naturligt. Men detta tyckes icke hafva stått klart 
ens för dem, som vid kyrkomötet höllo på villkoret, och däraf 
förklaras den villrådighet om villkorets innebörd, som nu 
faktiskt gjorde sig gällande, och som t. o. m. både i utskot- 
tets eget senare memorial i anledning af återremissen och i 
ett par af reservationerna däremot framkallade den uttryckliga 
förklaring, att villkoret blott afsåge bestämmelsernas utfär- 
dande, och sålunda ej deras upprätthållande. 

Sedan nämligen statsrådet v. Friesen förklarat sig ej 
blott instämma med utskottets majoritet i hvad denna i sitt 
första betänkande uttalat om vikten af att teologie lektorerna 
vid stiftsläroverken hafva teologiska studier, utan därjämte hysa 
den åsikt, att öfver hufvud alla teologie lektorer måste hafva 
sådana, och sedan han ytterligare betonat, att han för sin del 
alls ingenting skulle hafva emot ett kraftigt understrykande, 


dock i annan form än villkorets, från kyrkomötets sida af denna 
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uppfattning, så begärde kyrkolagsutskottets egen ordförande, 
universitetskansleren Gilljam, återremiss på den grund, att då 
den föreslagna formen för uttalandet visserligen vore mindre 
tillfredsställande, ärendet borde ytterligare förberedas, »så 
mycket mer som det genom departementschefens här afgifna 
förklaring kommit i ett helt annat läge än det hade, då det i 
utskottet förekom till behandling»(?). 

Utskottet fann nu, att kyrkomötet borde gifva uttryck 
åt sina önskningar i frågan i hela dess vidd, och ansåg, att 
detta bäst skedde genom att, vid anmälan om bifall utan 
villkor till k. m:ts förslag, tillika anhålla om utfärdande af 
bestämmelser därom, att vid tillsättningen af hvarje lektorat, 
hvari kristendom ingår, detta ämne alltid skulle vara hufvud- 
ämne. Häremot anfördes resetvation dels af biskoparne Bil- 
ling och Lindström samt prosten Sundelin, hvilka fasthöllo 
vid krafvet på ett uttryckligt »villkor, att bestämmelse utfär- 
das» af samma innehåll som i utskottets nu föreslagna anhållan, 
dels af landshöfding Sjöcrona, som likaledes fordrade ett uttryck- 
ligt och på lika sätt formuleradt villkor, men af samma inne- 
håll som i utskottets första betänkande, dels slutligen af lands- 
höfding Holmquist, som i likheten med majoriteten icke ville 
uppställa villkor för bifallet, men å andra sidan önskade be- 
gränsa framställningen till k. m:t till samma innehåll som i lands- 
höfding Sjöcronas villkor. Vid föredragningen häraf frångingo 
emellertid samtliga reservanter sina yrkanden, sedan statsrådet v. 
Friesen förklarat sig beredd att i den tillärnade nya eller revide- 
rade läroverksstadgan låta inrycka en dylik bestämmelse om 
lektoraten i kristendom. Kyrkomötet biföll därefter utskottets 
memorial, och hade sålunda i själfva verket drifvits till ett beslut 
af helt annat innehåll och långt mindre betydelse än afsikten från 
begynnelsen varit. Man måste nämligen erkänna, att någon 


som helst verklig »garanti» för teologie lektorernas domkapi- 
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telskompetens" fick mötet icke, utan blott — en personlig 
utfästelse af ecklesiastikdepartementets dåvarande chef. Och 
detta, till synes, i följd af en bristfällig eller felaktig uppfatt- 
ning rörande >villkorets» innebörd och rättsliga verkningar. 
Frågan om ett villkorligt bifall till en k. m:ts framställ- 
ning återkom, ehuru utan att erhålla samma tillspetsning, vid 
ett senare tillfälle, då kyrkomötet hade att fatta beslut i an- 
ledning af k. m:ts förfrågan, huruvida mötet hade något att 
erinra mot en bestämmelse därom, att organistlön, utan hinder 
af prästerliga privilegierna, skulle utgå efter samma grunder, 
som för kommunalutskylders utgörande i allmänhet äro stad- 
gade. Utskottet framhöll, att då prästerna numera voro skyl- 
diga att deltaga i klockares aflöning, denna skyldighet lämp- 
ligen borde utsträckas äfven till deltagande i organistlön, dock 
att inga n. v. innehafvare af prästerliga befattningar utan eget 
medgifvande borde få sig sådan skyldighet ålagd. Reserva- 
tioner anfördes af biskop Lindström, som icke ville tillstyrka för- 
slaget, samt af universitetskansleren Gilljam och landshöfding 
Holmquist, hvilka förordade rent bifall. I kyrkomötet framhöll 
därefter biskop Tottie bl. a., att frågan innebure en anomali, men 
borde lösas endast i sammanhang med ett allmänt ordnande af 
prästerskapets löneförhållanden, och biskop Lindström, att för- 
slaget i allt fall icke borde få tillämpas förrän vid nästa löneregle- 
ring. Å andra sidan "betonades t. ex. af landshöfding Holm- 
quist, som äfven kritiserade det af utskottet förordade villkoret, 
frågans i allmänhet ringa praktiska betydelse och det faktum, 
att saken redan nu ganska allmänt praktiserades. Det egent- 
liga försvaret för utskottsvillkoret lämnades af professor 


Boéthius, som förmenade, att enligt svensk statsrätt det vore 


+ Garantikrafvet uppfattades af en talare såsom en garanti ur skolans 
synpunkt med afseende å kristendomsundervisningen och framkallade härige- 
nom från hans sida yrkande om garantier med hänsyn också till undervis- 
ningen i teologie lektorernas öfriga ämnen, hvarpå statsrådet v. Friesen gaf 


ett kort, klart och dräpande svar, 
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en grundsats med afseende på ämbeten, hvarå fullmakt gifves, 
att den som får ett sådant ämbete också har zäzt till de för- 
måner, som voro därmed förenade vid utnämningen, så vida 
ej i fullmakten gjorts förbehåll i motsatt riktning, och att 
denna princip skulle kränkas, där ej villkoret nu gjordes. 
Till detta svarade statsrådet v. Friesen helt kort, att det till- 
lika funnes en annan princip, enligt hvilken tjänsteman är skyl- 
dig att underkasta sig den inkomstminskning, som åstadkom- 
mes genom förändringar i stats- och kommunalskatter, hvarpå 
hr Boöéthius genmälde, att saken dock ställde sig olika, därest 
en frihet vore fastslagen genom privilegier. Anmärkas må 
härvid, att sistnämnda påstående är riktigt endast med modi- 
fikation: är privilegiet rent personligt, må det så vara, men 
är det gilvet at ett helt stand il gemen, isarvetiellembörken 
hvar af detta stånd på förhand veta, att frihetens fortvaro 
beror af ståndets, eller i detta fall just kyrkomötets, vilja 
att därvid fasthålla och förty när som helst kan genom dess 
samtycke upphöra. Kyrkomötet gaf ock, efter votering mel- 
lan rent afslag och rent bifall, sitt samtycke utan alla villkor 
och afstod därmed från denna privilegiifrihet. 

I sammanhang härmed, och i anledning af en motion af 
kontraktsprosten Kihlberg, beslöt kyrkomötet utan all diskus- 
sion, på sätt kyrkolagsutskottet hemställt, att hos k. m:t an- 
hålla om utarbetande af allmänna grunder dels för klockares 
tjänsteåligganden, dels för organisters och kyrkosångares tjänste- 
åligganden och aftöning. För sin del ansåg kyrkomötet, att 
regleringen lämpligast borde ske på det sätt, att allmänna för 
hela landet gällande grunder fastställdes, dock med rätt för 
vederbörande stift och församlingar att inom vissa, ej för 
snäfva, gränser meddela närmare bestämmelser både i afseende 
å tjänsteåligganden och aflöning, särdeles för organister; de 
klasser af kyrkobetjäning, med hänsyn till hvilka sådana all- 
männa bestämmelser, enligt kyrkomötets åsikt, i öfrigt lämp- 
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ligen kunde och borde ifrågakomma, vore klockare och kyrko- 
sångare, hvaremot regleringen af den än lägre kyrkobetjänin- 
gens ställning näppeligen kunde göras enhetlig för hela riket. — 

Beträffande härefter lagfrågor rörande gudstjänsten, god- 
kände kyrkomötet den ändring i 2 kap. 3 $ kyrkolagen, som 
riksdagen förut på k. mits förslag bifallit, nämligen att konsis- 
torium må, när sådant af omständigheterna föranledes, låta 
utbyta föreskrifna ottesångsgudstjänster i städerna mot andra 
offentliga andaktsstunder, dock icke ottesångsgudstjänster å 
vissa större högtidsdagar. Vidare beslöt kyrkomötet, efter 
ärendets föregående behandling såväl af den prästerliga afdel- 
ningen som i kyrkolagsutskottet, att hos k. m:t anhålla om 
framläggande af förslag till ex tredje årgång predikotexter 
med användande äfven af gammaltestamentliga texter i större 
mån än hittills, äfvensom att å 3:dje, 4:de och 5:te söndagarne 


i fastan erhålla uppgifna alternativtexter för högmässorna. 


AL 


Med afseende till sist å betänkanden rörande kyrkorätts- 
liga lekmannaförhållanden, var det väsentligen tre frågor, som 
af kyrkomötet behandlades. I den ena af dessa beslöt kyrko- 
mötet utan debatt, på grund af motion af professor Danell, att 
hos k. m:t anhålla om åtgärder till upphäfvande af mom. 7 i 
k. br. 17 okt. 1778, innefattande tillåtelse för barnaföderska att 
undandraga sig att uppgifva namn, och införande i stället af 
en sådan lagstiftning att, på samma gång moderns namn fort- 
farande skyddas mot offentliggörande, detta namn varder på 
lämpligt sätt antecknadt för att hos vederbörande pastorsäm- 
bete förvaras. Kyrkomötet ansåg det icke vara omöjligt att 
bereda barnet och andra, hvilka ägde något verkligt, enskildt 
eller allmänt, intresse, tillfälle att få reda på namnet och erinrade i 


detta sammanhang äfven om den af riksdagen begärda lagändrin:- 


110 Ci: Ar REUTERSKIOED 


gen ang. arfsrätt för oäkta barn i vissa fall, och framhöll i öfrigt de 
såväl etiska som praktiska skäl, hvilka kunde anses tala emot 
den n. v. bestämmelsens bibehållande. Åberopandet af den 
föreslagna lagändringen beträffande oäkta barns arfsrätt såsom 
ett ytterligare skäl för i fråga varande af kyrkomötet begärda 
och i och för sig riktiga reform, synes vara ganska lyckligt. 
Arfsrätten för barn hvilar nämligen vida mindre än man van- 
ligen, vid ett ytligare betraktelsesätt, föreställer sig på blods- 
bandet än på hemgemenskapen plus blodsbandet, och om nu, 
såsom kyrkomötets skrifvelse förutsätter, antecknandet af mo- 
derns namn skulle medföra bl. a. den lyckliga följd, att an- 
talet oäkta barn, hvilka måste undvara sin moders vård och 
hemgemenskap, skulle förminskas, så förminskades härigenom 
åtminstone en af de orättvisor och faror, som eljes synas vara 
med den af riksdagen önskade arfsrätten för sådana barn 
oundvikligt förenade. 

Den andra af ofvannämnda tre frågor rörde sig om äk- 
tenskapet och föranleddes af tre särskilda motioner, en af biskop 
Tottie angående skillnad i trolofning och äktenskap, samt en 
af domprosten Personne och en af professor Rudin, båda an- 
gående civiläktenskap. Biskop Totties motion, som afsåg att 
förhindra äktenskaps godtyckliga upplösning,torde ej minst hafva 
föranledts af rådande ytterst slappa domstolspraxis beträffande 
egenvilligt öfvergifvande såsom skillnadsgrund enligt G.B. 13: 4. 
Utskottet tillstyrkte motionen och hemställde om skrifvelse med 
begäran om snar revision af lagstiftningen i ämnet i syfte att 
upprätthålla äktenskapets sedligt-religiösa helgd och förebygga 
att äktenskapet utan fullt giltiga skäl upplöses. Efter en 
kort debatt, hvarunder domprosten Personne uttryckte sina 
tvifvel rörande möjligheten att genom lagstiftning vinna det 
angifna syftet samt motionären och utskottets ordförande be- 
tonat behofvet af en lagstiftning äfvensom landshöfding Holm- 


quist framhållit motionen såsom en de goda syftenas motion, 
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äfven om resultatet skulle låta vänta på sig, bifölls utskottets 
hemställan. Det är nu visserligen så, att lagstiftningen aldrig 
kan råda bot på sedliga eller religiösa missförhållanden och 
icke ens torde vara i stånd att väsentligen befrämja det sed- 
ligt-religiösa lifvet" — ett folk har. den lag, det förtjänar — 
men å andra sidan är det lika uppenbart, att den kyrkliga 
yttre ordningen, med hänsyn till kyrkans uppfattning af äk- 
tenskapet, icke bör genom en obefogad och slapp praxis hos 
vissa domstolar förvandlas till oordning och sättas å sido utan 
att kyrkomötet däremot protesterar. 

Hvad härefter angår frågan om civiläktenskapet, gaf denna 
anledning till en den mest värdiga och lysande parlamenta- 
riska debatt, som gärna kan tänkas, där skälen för och emot 
på ett nästan undantagslöst lidelsefritt och vältaligt sätt fram- 
fördes och skärskådades. Denna debatt utgör ock en af 1903 
års kyrkomötes icke fåtaliga glanspunkter. 

Utgångspunkten för motionerna i detta ämne var dels hän- 
synen till kyrkans värdighet och till alla dem, hvilka förakta 
religion och kyrka, men dock f. n. måste hafva kyrklig vigsel, 
'dels önskan att, då en gallring in casu städse medförde svårighe- 
ter, från kyrklig vigsel på förhand utesluta alla frånskilda makar, 
som ville ingå nya äktenskap, och att befria prästen från den 
samvetssynd, hvari han kan komma genom tvånget att viga så- 
dana personer, när deras förening icke borde, efter hans tanke, er- 
hålla kyrklig sanktion. Men den enes motion utmynnade: begäran 
om obligatoriskt civiläktenskap blott för sådana kontrahenter, 
under det den andre hemställde alternativt om antingen 
obligatoriskt civiläktenskap för alla, dock med rätt för dem, som 
enligt nu gällande rätt äro hänvisade till kyrklig vigsel, utom 


för frånskilda makar, att därjämte erhålla kyrklig vigsel, eller 


” Se min uppsats ”Rättsutveckling och lagstiftning" i Statsvet. Tid- 


skrift 1903 sid. 34 ff. 
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fakultativt civiläktenskap efter eget val i stället för kyrklig vigsel 
för nyssnämnda personer, fortfarande med undantag af frånskilda 
makar. Utskottet ansåg sig dock först och främst icke kunna 
tillstyrka något allmänt stadgande om civiläktenskapet såsom 
enda tillåtna äktenskapsform i fråga om frånskilda makar, 
då ett sådant stadgande ofta innebure en oberättigad hårdhet, 
men ville icke heller förorda rätt för vederbörande prästman 
att själf afgöra, huruvida han ville viga eller ej; civiläkten- 
skap såsom obligatoriskt i dylika fall skulle dessutom ned- 
sätta dettas anseende och göra det till hvad sedermera 
under debatten, ehuru tämligen vilseledande, kallades ett 
straffäktenskap. Den rätta lösningen fann utskottet ligga i 
en allmän revision af bestämmelserna om äktenskapsskillnad, 
och äfven om, såsom utskottet medgaf, införande af allmänt, 
obligatoriskt eller fakultativt, civiläktenskap i någon mån kunde 
bidraga till uppnående af det önskade syftet, så hörde i allt 
fall initiativet i frågan, hvilken endast i ringa mån utgjorde en 
kyrkolagsfråga, icke till kyrkomötet, utan till konung och 
riksdag; alltså afstyrktes båda motionerna. Halfva utskottet 
var dock härifrån afvikande, i det att reservation anfördes af 
landshöfding Holmquist, under hufvudsakligt instämmande från 
hrr Gilljam, Sundelin, Kjellin och biskop Johansson, af inne- 
håll att, då införandet af fakultativt civiläktenskap skulle befria 
kyrkan och dess tjänare från en ur etisk och kyrklig synpunkt 
vansklig ställning, och då civiläktenskapet, om det fullt sidoord- 
nades med den kyrkliga vigseln, därigenom äfven finge den plats 
och det anseende, som ur etisk synpunkt äfven kyrkan måste 
önska det samma, skrifvelse borde aflåtas till k. m:t med anhållan 
om åtgärder »till den förändring i gällande äktenskapslagstift- 
ning, att åt alla sådana svenska medborgare, för hvilka enligt 
nu gällande lag kyrklig vigsel är den enda lagliga formen för 
äktenskaps ingående, medgifves rätt att, om de så önska, 


inför borgerlig myndighet i stället för genom kyrklig vigsel 
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ingå äktenskap; samt att därvid sådana bestämmelser tillika 
varda meddelade, att icke kyrkans medverkan till äktenskaps 
afslutande må hos vederbörande prästerskap påfordras i de 
fall, där god kyrklig ordning och kyrkans värdighet skulle 
därpå lida». 

Med 32 röster mot 24 fattade kyrkomötet sitt beslut i 
enlighet med denna reservation; minoriteten röstade för kyrko- 
lagsutskottets hemställan, sedan ett tredje förslag, framställdt 
af prosten Bobeck och af det negativa innehåll, att frånskilda 
kontrahenters senare äktenskapsförbindelser icke måtte kun- 
göras såsom kristliga äktenskap eller afslutas med kyrklig 
vigsel, blifvit i kontrapropositionsvoteringen med 33 röster 
mot 22 afslaget. Hufvudintresset i debatten riktades dels på 
reservationen och dess formulering, dels på utskottets moti- 
vering och särskildt dess uttalande om oberättigad hårdhet i 
att öfver lag vägra frånskilda makar kyrklig vigsel. 

Beträffande sistnämnda fråga må erinras att, då flere 
talare framhöllo såsom inkonsekvent och orätt att vilja, I 
likhet med reservanterna och motionärerna, på staten skjuta 
öfver ansvaret för frånskildas äktenskap, när kyrkan själf 
ansåge dessa tvärtom för äktenskapsbrott, detta så till vida 
dock måste anses felaktigt, som påståendet därom hvilar på en 
sammanblandning af kyrkan med dess medlemmar eller tjänare, 
och i följd däraf förutsätter hvad som i verkligheten skulle be- 
visas, eller att kyrkan såsom sådan utdömt äktenskap mellan 
frånskilda: att den icke gjort detta framgår dock otvifvel- 
aktigt af dess egen lag = kyrkolagen 15: I pp. 7 och 8 
ang. mål, som höra under biskop och kapitel — ehuru -ej ens 
reservanter och motionärer synas i detta stycke hafva sett 
alldeles klart. Men dessutom framgick af debatten, att menin- 
garna äfven hos kyrkans män faktiskt voro ytterst delade, i det 
att somliga, likväl ej motionärerna eller reservanterna, bestämdt 


fördömde alla dylika äktenskap, under det andra — och bland 
Kyrklig Tidskrift 1904. Häft. 2. 8 
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dessa underligt nog flere af dem, som särskildt vände sig 
mot reservationen — dock medgåfvo deras möjliga tillåtlighet 
under särskilda förutsättningar, hvilkas frånvaro eller förhan- 
denvaro erkändes vara objektive för kyrkan omöjligt att på 
förhand fastställa; den enda tänkbara lösningen, om man vill 
undvika både en »obillig hårdhet» och en förnedrande slapp- 
het, synes vål då vara att öfverlämna pröfningen åt prästen 
in casu, huru svår än en sådan pröfning subjektive må 
ställa sig. Skulle sålunda, såsom synes vara förhållandet, 
numera olika uppfattningar göra sig gällande och i följd häraf 
många präster känna sig af sitt samvete förhindrade att i 
vissa fall meddela vigsel, så måste det onekligen, såvida blott 
möjlighet kan beredas att ändock erhålla hvarje af kyrkans 
lag tillåtet äktenskap lagligen fullbordadt, — och detta kan 
ske genom civiläktenskapet — vara det riktigaste att, alldeles 
såsom i fråga om jordfästning vid likbränning skett, något 
som professor Rudin äfven framhöll, gifva prästerna valfrihet 
att meddela eller vägra vigsel. Kyrkan (»vi») nödgas i följd 
häraf ingalunda, såsom biskop Billing tycktes vilja påstå, 
hålla den ene för mera och den andre för mindre samvetsöm ; 
just emedan kyrkans män äro i sin uppfattning delade, uttalar 
den själf ingen mening och binder icke, utan ger de sina 
handlingsfrihet under ansvar inför egna samveten. Det ligger 
därför ingen som helst dualism i reservationen; och ej heller 
upphäfver prästens frihet praktiskt sedt kontrahenternas, så 
länge nämligen en dylik meningsskiljaktighet inom kyrkan 
fortbestår som den, att somliga tolka Guds ord strängare och 
andra mildare, somliga döma efter som för människor synes, 
andra ställa domen till Gud och tro sig handla rättast genom 
att städse antaga försonande omständigheter, när detta öfver 
hufvud är möjligt — och den skiljaktigheten torde i alla tider 
förblifva. Skulle ändock i något fall kontrahenterna icke kunna 


finna någon präst, som efter pröfning af omständigheterna i 
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detta fallet vore villig att viga, så är det visserligen sant, 
att dessa kontrahenters frihet därigenom upphäfdes, men grun- 
den härtill vore då icke, att den ena eller båda vore från- 
skilda makar, utan att de konkreta skilsmässoomständighe- 
terna varit af sådan beskaffenhet, att äfven efter mildaste 
mänskligt omdöme och kyrkans tjänares enhälliga mening äkten- 
skapet omöjligen kunde utan samvetets betvingande fullbordas 
med vigsel. Sådana konkreta undantagsförhållanden torde 
emellertid hvarken medföra ett lägre anseende för civiläkten- 
skapet, när detta icke är obligatoriskt för alla frånskilda, eller 
de facto upphäfva regeln om civiläktenskapets valfrihet äfven 
för dessa; tvärtom förelåge här ett fall, där undantaget just 
bekräftade regeln. 

Bortsedt emellertid härifrån, — ehuru redan detta är nog 
för att kullslå de invändningar mot sista punkten i reserva- 
tionen, som framfördes af bl. a. biskoparne Billing och Lind- 
ström, bruksägaren Tamm och landshöfding Sjöcrona, och 
som gingo ut på, att denna punkt under skyddande förklädnad 
innebure en valfrihet för prästerna i en fråga, däri kyrkan själf 
förklarar blott ett enda handlingssätt vara riktigt — måste 
fasthållas att, såsom ock af professor Danell och andra klart be- 
tonades, hvarken Kristi ord i bergspredikan eller några andra 
Herrens ord äro att betrakta såsom kyrkolagsparagrafer, och 
att det är en bestämd skillnad mellan det enkla konstateran- 
det af ett äktenskap och ett erkännande däraf under gifvande 
af kyrkans välsignelse, eller att, såsom saken kanske allra 
bäst af universitetskansleren Gilljam uttrycktes, det föreligger 
en högst väsentlig skillnad mellan borgmästarens eller krono- 
fogdens registreringsakt och den religiöst-kyrkliga akt, som 
utföres af prästen. I grunden är det i förra fallet kontra- 
henterna, som sluta ett civilt aftal, då de taga hvarandra till 
äkta, ehuru för detta aftals giltighet fordras en viss notariell 
form och ett officiellt konstaterande af de fegala förutsätt- 


ningarnas för aftalet existens och af aftalet själft; saknas 


IG C. A. REUTERSKIÖLD 


dessa, blir aftalet ej giltigt. I det senare åter har prästen 
dessutom att såsom Guds tjänare helga det genom aftalet 
ingångna äktenskapet såsom ett kristlig! äkta förbund, hvar- 
vid naturligen de särskilda etiska och religiösa förutsättnin- 
garna härför måste vara för handen, men såsom städse inre 
vanligen kunna blott presumeras, där de ej notoriskt saknas, 
ehuru de för närvarande äfven då måste, eftersom vigsel skall 
ske, formelt antagas såsom existenta! 

Utan allt tvifvel var, synes det mig, kyrkomötets beslut att 
biträda reservationen och därmed taga initiativet till införande i 
vårt land af fakultativt civiläktenskap — med valfrihet äfven för 
vigselförrättarne att vägra eller gifva sin medverkan till begärd 
vigsel — ett synnerligen godt och lyckligt beslut. Obligatoriskt 
civiläktenskap är icke med vårt folks allmänna åskådning 
förenligt, är med hänsyn till afstånden, särdeles i Norrland 
såsom ock af reservanterna framhölls, opraktiskt, är slut- 
ligen förenadt med betydande kostnader i följd af nödvän- 
digheten att då låta civilståndsregistrens förande öfvertagas af 
de civila myndigheter, som finge i uppdrag att afsluta de 
borgerliga äktenskapskontrakten; klart är nämligen att kyrko- 
bokföringen genom prästerskapet i dylikt fall måste försvinna 
eller betydligt reduceras och alltså helt eller delvis öfvergå 
på andra. Och å andra sidan vore ett kvarstående på den 
n. v. lagstiftningens ståndpunkt både af kyrkliga, etiska och 
praktiska grunder ett svårt oeh ödesdigert misstag. Kyrkan 
har för visso genom detta kyrkomötets beslut handlat både 
klokt och rätt och därför ock vunnit många, ehuru kanske 
ej genast skönjbara fördelar. 

Den sista fråga, som här skall beröras, var ock den 
sista, som af kyrkomötet behandlades, och afsåg två ändringar 
i lagen om jordfästning. Den ena af dessa, väckt af biskop 
Tottie, innebar, att $ 3 i lagen om jordfästning 25 maj 1894 
skulle erhålla en sådan formulering, att jordfästning, äfven om 
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begrafning ej skall ske i annan församling än där dödsfallet 
timat, må äga rum hvarhelst vederbörande — den aflidne 
själf genom förordnande i lifstiden eller hans efterlefvande — 
åstunda. Utskottet tillstyrkte skrifvelse på grund af motionen, 
dock under framhäfvande, att lagen fortfarande borde angifva 
såsom regel, att jordfästning sker där dödsfallet timat, och 
kyrkomötet biföll hvad utskottet hemställt. 

Vida större buller väckte den andra frågan, som afsåg 
sådan ändring i $ 61 nyssnämnda lag, att själfspillingars jord- 
fästning i stillhet skulle upphöra och denna jordfästningsform 
användas blott för afrättade och dem, som ljutit döden under 
föröfvande af groft brott. Ändringen var af k. mit föresla- 
gen på grund af k. m:ts af riksdagen förut bifallna proposi- 
tion i ämnet. I sammanhang härmed förelågo två motioner, 
dels af biskop Billing, som under förutsättning att kyrko- 
mötet ansåge sig böra godkänna k. m:ts förslag med afse- 
ende 3 själfspillingar, hemställde om upphäfvande af hela $ 6 
och uteslutande af slutnoten i kyrkohandbokens 10:de kapitel, 
dels af landshöfding Holmquist och landssekreteraren Uddén, 
hvilka föreslogo att orden »med tacksägelse» i 8 I af samma 
lag borde, under samma förutsättning, utgå och alla dödskun- 
görelser blifva lika. 

Beträffande sist nämnda motion, afstyrktes den af ut- 
skottet, som icke fann rådligt att upphäfva all skillnad mellan 
ordningen för tillkännagifvandet af själfspillingars och andras 
dödsfall, särdeles med hänsyn till den anstöt, detta skulle i 
vida folklager väcka, men å andra sidan ville betona, att syfte- 
målet med förslaget i dess helhet kunde vinnas genom att 
gifva de förras jordfästning en mindre knapphändig och mera 
mild form än nu och särskildt genom klockringnings medgif- 
vande. Hvad åter biskops Billings motion angick, fann ut- 
skottet, som sålunda äfven afstyrkte k. mits förslag, denna i 
följd häraf hafva förfallit och hemställde i stället, att kyrko- 
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mötet ville hos k. m:ts begära dels ändring i sista punkten 
af 8 7 jordfästningslagen, som skulle lyda: »Ej må vid sådan 
jordfästning förekomma sorgmusik, sång eller liktal», dels ersät- 
tande af sista stycket i 10 kap. kyrkohandboken med ett, 
likaledes af utkottet formuleradt, nytt stycke angående begraf- 
ning i stillhet. Landshöfding Holmquist anmälde häremot 
sin reservation. I detta ärende hade, med hänsyn till hand- 
boksfrågan, äfven den prästerliga afdelningen afgifvit ett ut- 
låtande, hvilket utmynnade i samma hemställan, som af kyrko- 
lagsutskottet blifvit gjord. Vid frågans behandling i kyrko- 
mötet upptogs till afgörande först handboksfrågan i den mån 
den samma äfven af kyrkolagsutskottet granskats och bifölls 
härvid utskottets hemställan. Samma utgång fick omröst- 
ningen i öfriga punkter, hvad angår frågan om afslag å k. m:ts 
förslag rörande 8 6 först efter votering, hvarvid allenast 12 
röster afgåfvos för bifall till men 44 för afslag å k. m:ts pro- 
position. Reservationer anfördes mot kyrkomötets beslut af 
fyra ledamöter. 

Debatten, som samtidigt rörde sig kring alla punkterna 
inleddes af statsrådet Berger med ett anförande, som onek- 
ligen måste betecknas såsom i hög grad ägnadt att, trots 
sitt motsatta syfte, — försvåra antagandet af k. m:ts förslag. 
Herr statsrådet och chefen för justitiedepartementet förklarade 
genast i början, att han icke kunde anse frågan löst genom 
utskottets förslag, utan alltfort måste fordra samma ordning 
för själfspillingars som för andra människors jordfästning. Efter 
att därpå hafva gjort några, i öfrigt mycket befogade anmärk- 
ningar emot formen för och innehållet i utskottets eget för- 
slag, vände sig herr statsrådet mot utskottets hufvudskäl för 
afstyrkandet af k. m:ts förslag, och framhöll, att i grunden 
vore riksdagens andra kammare, som med 150 röster emot 
52 antagit detta förslag, betydligt mera kompetent än kyrko- 
mötet att vitsorda hvad som vore rådande uppfattning i» vida 
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kretsar af landets befolkning», och att den folkmening, som 
utskottet åberopat, därför »gentemot denna upplysta allmänna 
mening» icke vore annat än »fördomar, som på ett eller annat 
håll kunna inom landet förefinnas». Herr statsrådet slutade 
med en uppmaning till kyrkomötet att fästa mera afseende 
vid »riksdagens för folkets alla kretsar med stor majoritet 
fattade beslut» än vid den af mötets eget förtroendeutskott 
»aberopade uppfattningen inom vässa kretsar af befolkningen»: 
herr Berger glömde den gången i sitt torra och svaga anfö- 
rande, som syntes mera hållet för presstribunen än för kyrko- 
mötet, att kyrkomötet just har att beakta de meningar, som göra 
sig gällande inom landets kyrkligt och religiöst tänkande och 
kännande kretsar, hvilka alls icke äro mindre beaktansvärda 
än den s. k. upplysta allmänna meningens tongifvande kory- 
féer, och att handla efter egen, ej efter andras uppfattning 
häraf. Detta framhölls ock af flere senare talare, bl. a. dom- 
prosten Eklund och universitetskansleren Gilljam, ja t. o. m. 
statsrådets egen kollega, chefen för ecklesiastikdepartementet 
tog i sitt anförande på ett ganska tydligt och bestämdt sätt 
långt afstånd från herr Bergers uppfattning af kyrkomötets 
ställning och kompetens. 

Helt annorlunda beskaffade voro de högstämda, vid- och 
varmhjärtade anföranden, som höllos af statsrådet v. Friesen 
och landshöfding Holmquist, likaledes till försvar för k. m:ts 
och emot utskottets förslag. Den senare åberopade framför 
allt det kristna kärleksbudet, liksom han pekade på det fak- 
tum att, ehuru i de allra festa fall man torde få anse själf- 
mördaren saknat förståndets ljus i handlingens ögonblick, 
detta förhållande icke för rike och för fattige medförde samma 
verkningar, enär de förra nästan aldrig förmådde vidtaga de 
åtgärder, som äro nödiga till styrkande af otillräknelighet, i 
form af utredningar, läkareresor ,oah läkarebetyg. Till sist 


framhöll hr Holmquist fullkomligt riktigt, att kyrkolagsutskottet 
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med sitt förslag öfverskridit gränserna för sin befogenhet, 
eftersom ingen motion eller kunglig skrifvelse förelåg ang. 
ändring i 8 7 och utskottet själft saknade motionsrätt. Det 
hela kunde därför icke betraktas såsom ett beslut i laga ord- 
ning, om det än nu antoges. Hvad angår statsrådet v. Frie- 
sens anförande, afsåg detsamma väsentligen ritualen och må 
därför i detta sammanhang lämnas å sido. 

Talet om skillnaden mellan fattiga och rika uppkallade 
provinsialläkaren Björck, som protesterade emot beskyllningen, 
att läkarne härvid gjorde någon som helst skillnad, en protest som 
statsrådet v. Friesen omedelbart tillbakavisade såsom beroende af 
»ett groft missförstånd», hvarefter landshöfding Sjöcrona, under 
åberopande af promulgationslagen till strafflagen $ 16: 1 och 
gällande praxis i fråga om dess lika tillämpning i alla fall, 
då någon finnes ligga död utan veterligen föregående sjuk- 
dom, och dödsfallet icke varit uppenbarligen beroende af ren 
olyckshändelse, framhöll att det blir läkareutlåtande lika för 
fattiga som rika. Herr landshöfdingen förbisåg dock härvid, 
att det icke är stadgadt, huruvida läkareutlåtandet äfven måste 
innehålla en förklaring angående den dödes sinnesbeskaffenhet 
vid dödsfallet, därest själfmord konstaterats, och domprosten 
Eklund uppvisade med verklighetsexempel, att det ingalunda 
är vanligt att i detta stycke taga initiativ för de fattige, 
under det att de rika själfva taga initiativ, när en sådan 
fråga berör dem. 

Hufvudtalare för utskottet och prästerliga afdelningen 
voro utskottets ordförande och professor Rudin, båda ytterst 
flitiga talare under hela mötet. Den förre sökte bemöta de skäl, 
som anförts mot utskottet, men anförandet var mot vanligheten i 
det hela matt; den senare däremot, som mindre fäste sig vid an- 
greppen mot betänkandet än vid själfva sakens klarställande, 
hade tvärtom vid detta tillfälle ett af sina bättre anföranden under 
mötet och fick äfven, sedan biskop Billing i ett par ord förklarat 


sig instämma med honom, ytterligare instämmanden såväl från 
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ärkebiskopen och åtta andra biskopar som från 19 af kyrkomö- 
tets öfriga ledamöter. Professor Rudin framhöll, att å ena sidan 
stod det »moderna» Sverige och det »lättsinniga» Sverige, låt 
vara att äfven å denna sida funnes »mycken kärlek, mycken 
sanning, mycken ädelhet»; å den andra stod nästan undantags- 
löst prästerskapet och det »gammaldags» Sverige: det gällde 
för båda att söka förstå och akta hvarandra. Talaren beto- 
nade, att kyrkan varit van att »kläda sig i dubbel sorgdräkt» 
vid här ifrågavarande tillfällen, att kyrkan icke kunde alldeles 
uppgifva den rätt, hon hittills haft, att om hon öfverhufvud 
skulle vara med vid grafven där uttala sitt »smärtsamma om- 
döme», icke af hårdhet, utan af heliga, religiösa och moraliska 
intressen, som hon just där måste representera och försvara. 
I fråga däremot om sättet för detta omdömes uttryckande 
kunde” och borde visas allt möjligt tillmötesgående. Klock- 
ringningen vore härvid af underordnad betydelse, men äfven 
ödet väsentliga och centrala ville kyrkan. ga till mötes 
och sålunda bjuda ett nytt, rikare och varmare begrafnings- 
formulär än det gamla vid sidan af det vanliga. Själf hade 
talaren allra helst sett, att det blefve till prästens omdöme 
öfverlämnadt att äfven begagna hvilketdera formuläret som 
helst, när vissa andra undantagsförhållanden än själfmord före- 
ligga, såsom lagen vore i Norge, men då förslag därom ej blifvit 
väckt, förordade talaren utskottets och prästerliga afdelningens 
förslag. 

För visso borde man äfven utanför kyrkomötet allmän- 
neligen kunna instämma med professor Rudin i hans prin- 
cipiella uttalande. Att hvarken k. m:ts eller utskottets lag- 
förslag varit rätt lyckade — handboksförslaget vann däremot 
allmänt erkännande — synes vara uppenbart; hvad särskildt 
angår utskottets, torde, såsom bl. a. godsägaren A. Kihlberg 
påpekade, ingen hållbar grund finnas för att medgifva klock- 


ringning, men ej sorgmusik, sång eller liktal, helst lekmanna- 
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liktal före eller efter jordfästningsritualens utförande näppe- 
ligen kunna förhindras och hufvudsaken för kyrkan förklarats 
vara bönerna och begrafningsformuläret eller med andra ord 
det som skall af prästen talas. Alla yttre anordningar skulle 
därför kunna göras lika, och all begrafning i stillhet på detta 
sätt, enligt biskop Billings motion, afskaffas, men i stället såväl 
vid tillkännagifvandet för församlingen af inträffade dödsfall som 
vid begrafningen olika formulär finnas: det ges verkligen 
icke något skäl, hvarför man skulle påtvinga »normalt aflidna 
människor» såsom statsrådet v. Friesen uttryckte saken, ett 
sämre formulär för att kunna få in själfspillingarna under 
detsamma, ty äfven om det nya formuläret i och för sig är 
aldrig så skönt, så står det dock fast, att det icke hade behöfts 
eller kommit fram, om  själfspillingarna kunnat inbegripas 
under det gamla formuläret, och just därför framstår alltid 
det gamla såsom bättre — alldeles så som hr v. Friesen å sin 
sida betonade, att utskottets ritual blefve en straffritual, 
huru skön och allmängiltig den än vore, därför att den ställdes 
vid sidan af den vanliga och afsåges endast för själfspillingar. 
Äfven herr v. Friesen fann två formulär möjliga, nämligen om de 
blefve såsom litt. A. och litt. B. alternativt användbara vid 
hvarje begrafning efter prästens skön. Den lösningen synes 
mig ock vara den i denna fråga bästa och riktigaste. Och 
kyrkomötets uttalande, som formellt måste anses innebära alle- 
nast en petition och en fingervisning för k. m:t, men icke ett 
lagstiftningsbeslut, då utskottet saknade motionsrätt, bör af 
dessa skäl hälsas med mycken tillfredsställelse: det var i alla 
händelser vida öfverlägset k. m:ts och riksdagens, och kan väl 
tagas till utgångspunkt för ett nytt förslag i detta viktiga ämne. 
C. ÅA. Reuterskiöld. 
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Kirkelige Begivenheder i 1903. 


Der er faldet Dom i Sagen imod Pastor Ifversen, der 
havde n&egtet at udfore en Brudevielse, som han fik Ordre 
til at udföre mod en Bede af 200 Kr. Da han fastholdt Nzeg- 
telsen, gik Sagen til Hojesteret, men hvordan det dér gik, 
vil vi siden faa at se. 

En Erklering til alle Prester i Danmark udgik fra Pre- 
sterne Monrad ved Marmorkirken og Serensen ved Garnisons- 
kirken angaaende /Egteskabet, om dette skal vere tvungent 
eller valgfrit, men i ethvert Tilfelde en af Delene. Denne 
Erklering fik 737 Underskrifter, altsaa Flertallet af samtlige 
Prester. Af Underskriverne mentes at vere 130 Indre Mis- 
sionsmend, c. 190 grundtvigske. 

Ved Sjellands Stifts Landemode foreslog Biskoppen en 
Kirkedag, bestaaende af Gejstlige og Legfolk. Kun Prester 
havde Lov til at stemme herom, men Afstemningen gav 247 
Na kORNejre/estemterikke: 

Som Svar paa Ministerens Spergsmaal om Menigheds- 
raad og Prestevalg, vedtog Landemodet at svare, at Menig- 
hedsraad ber ve&re bygget paa kirkelig, og ikke paa kommunal 
Grund, og at Prestevalg ber ske derved, at Biskoppen ind- 
stiller 3 af Ansegerne, hvorefter Valget sker imellem disse af 
Sognets stemmeberettigede Beboere. 

Udfaldet af Kirkelovene i Rigsdagen i Foraaret 1903 
blev det, at Folkethinget vedtog Loven om borgerligt /Egte- 
skab, men Landsthinget forandrede denne derhen, at et valg- 
frit /Egteskab blev vedtaget. Som Dansk Kirketidende ud- 
trykker det: Udbyttet blev, at de kirkelige Love blev sat i 
Drift og /Egteskabsloven strandede, skont sEndring i denne 
sidste har veret temmelig uafbrudt forsogt i et Par Menneske- 
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aldere, mens adskilligt i Kirkelovene vistnok var paa Vej for 
50 Aar siden, men derefter har sovet nesten 50 Aar og nu 
först for I !/2 Aar siden er vekkede temmelig uforberedt. 

/Egteskabsloven endte med en stejl Udtalelse af Lands- 
thingets Ordforer, nemlig den, at Folkethinget vel havde gjort 
en Tilnermelse, men den tilfredsstillede ikke. Thi Lands- 
thinget vilde ingensinde give sit Minde til en Ordning, der 
ikke gav fuld Frihed til at velge enten den borgerlige eller 
den kirkelige /Egteforening. 

Men, siger D. Kirketidende, den saakaldte valgfrie Los- 
ning er i Virkeligheden ikke valgfri, men giver kun frit Valg 
imellem den borgerlige /Egteforening og den nuve&rende Maade. 
De, der onske deres /Egteskab borgerlig lovfestet og kirkelig 
velsignet, kan zkke faa det, og denne Gruppe horer ikke til 
de mindst kirkeligt interesserede eller oplyste. Ikke heller er 
det afgerende, at det vedblivende kan gaa Przester saadan 
som Ifversen, skont det ikke er rart. 

Nej, det verste er, at man forvarer sig imod, at Statens 
Penge, f. Ex. gennem Alderdomsforsorgelsen skal komme drik- 
feldige og vitterlig utugtige til gode, mens man ikke betzen- 
ker sig paa, at tylle Vorherres Velsignelse i hvemsomhelst, 
naar vedkommende blot har de borgerlige Papirer i Orden 
eller dog er lost fra Folgerne af forargelige Omstendigheder 
gennem Justitsministeren. Her er den stadig truende Sky. 
Forargelsen er sat i System som Institution i Folkekirken. 
Det er Folkekirkens Skabning og Ordning, at det skal vere 
saadan. Og vi er alle medansvarlige deri. — Saaledes skri- 
ver. Di. Kirketidender()IFiMontad)=— 

I den nu afsluttede Rigsdagssamling ere 4 kirkelige Love 
gennemfeorte, men meget vigtigt er ikke gennemfort. Saaledes 
<Egteskabsloven, som der var megen Uenighed om. Maaske 
er det godt, at der intet Resultat kom ud, og mange mener, 


at den först maa behandles for et kirkeligt Forum. Forhand- 
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lingerne resulterede mest deri, at man helst blev ved det 
gamle med Tilleg af en Undtagelseslov. Ved en saadan 
naaes snarest det, der i Lengden tilfredsstiller alle, thi den 
fakultative Ordning, af hvilken man lover sig saa meget, er 
alt andet end indlysende. De mange Adresser for denne 
maa nermest ses som en Nedhjzelp imod den borgerlig-obli- 
gatoriske Vielse, som sterste Delen af Folket ikke vil vide af. 
Men vilde det da ikke vere rigtigt at frigere Samvittighe- 
derne fra Tyngsel ved at vedtage en Undtagelseslov? Efter- 
haanden har der ogsaa hevet sig Stemmer for at slaa ind 
paa denne Udvej. 

Et andet Lovforslag, som zkke gik igennem, var den nye 
Helligdagslov, og vi beklage det, thi for hvert Aar merkes 
Uretferdigheden ved Sondagsarbejdet mere, og ubegribeligt er 
det, at man kan mods&ette sig den. Den angaar en Mengde 
Mennesker. 

Ligeledes gik Lov om Öffers og ÅAhkcidensers Aflosning 
ikke igennem. En almindelig Prestelonningslov onske Pre- 
sterne vistnok ikke, mindst naar den skal bero paa en al- 
mindelig Lov om Menighedsraad. 

Loven om Zzendeaflosning er gaaet igennem. Den viser, 
hvorledes det Parti, der nu er ved Magten, forstaar at mele 
sin Kage og er et talende Vidne om politisk Rovbegerlighed. 
Prestestanden kan vistnok vere relativt velfornojet med den. 
Men Nytten ved Tiendeaflosningen er i Virkeligheden illu- 
Sousk fr ÖS ilog tort sig er detren Kalamitet, rat den/sikre 
Indtegt, Presterne har i deres Tiender, nu er konverteret til 
flydende Kapitaler. Det er sandsynligt, at det engang i Tiden 
vil vise sig, at den var en skaebnesvanger Lov. Prestefor- 
eningen har virket til, at Resultatet blev nogenlunde. For- 
uden en Aflgsningssum af 25 Xx Tiendens Belob, opnaaedes en 
nogenlunde taalelig Gennemsnitskapitelstaxt (for Tiaaret 1892 
—1902). Det havde v&e&ret bedre at tage denne for 20 Aar. 
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Folgende ferdigt behandlede Love ere nu udkomne: 

Lov om Menighedsraad. Et saadant skal vere for 
hvert Kirkesogn i Landet, og hvor et Sogn er delt i Distrik- 
ter, kan der blive et Menighedsraad for hvert Distrikt. 

Menighedsraadet bestaar af Sognepresten som fodt For- 
mend og mindst 4 Medlemmer af Menigheden. 

Valgret har alle Mend og Kvinder, som har fyldt 25 
Aar og ikke ved Dom har gjort sig skyldige i en i den of- 
fentlige Mening vanz&erende Handling og da ikke modtaget 
/Eresoprejsning, samt ikke vitterlig fört et Levned, der i 
det almindelige Omdomme ve&kker Forargelse, saasom bevislig 
Drikfeldighed og Erhverv ved Utugt. De skal selv egen- 
hendig fremsette skriftlig Begering om at optages paa Valg- 
listen. 

Ingen kan vegre sig ved at modtage Valget, med min- 
dre han eller hun af Biskoppen har faaet Fritagelse eller er 
GORA 

Valget sker i anden Halvdel af December, og det gel- 
derfor GA aria ans Od 

Menighedsraadet skal samles mindst 4 Gange om Aaret. 
Det bestemmer om a) Kirkens Opvarming, b) om Konfirma- 
tionen skal afholdes 2 Gange aarlig, c) hvilken Salmebog el. 
Iiturgi, deriskal brugesio. sv: 

Et Udvalg skal oprettes angaaende Kirkens Forfatning, 
i hvilket skal findes 4 Medl., valgte af Kirkeministeren, der- 
n&est Sjellands' og 3 andre Bisper, 8 andre Gejstlige samt 18 
Legmend. Udvalget sammentreder 1:ste Gang 1904. 

Videre er udkommen Lov om Brugen af Kirker. Sogne- 
presten har Lov til at tilstede andre Przester Brugen af deres 
Kirker, ligeledes ikke presteviede, der har Adgang til Praedike- 
stolen; men andre ikke presteviede kan han tillade at tale i 
Kirken fra Korderen. 
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Naar mindst 10 Familiefedre eller Enker med Husstand 
onske Kirken overladt en anden Przest til Prediken, Alter- 
gang 0. s. v., kan de indgive skriftlig Begering derom mindst 
24 Timer i forvejen, og det kan da ikke n&egtes dem. 

Lov om Valgmenigheder er udkommet, og denne fast- 
setter, at der skal vere et Tal af mindst 10 Mend eller 
Kvinder med Husstand for at danne en Valgmenighed og 
at disse har forskaffet sig en Kirke eller Bedesal; men i mang- 
lende, Tilfelde maa der medfolge en Erklering fra Biskoppen 
om, at dette ikke er nogen virkelig Hindring. 

Angaaende Kirkeloven skriver Dansk Kirketidende for 
21 Juni: Behandlingen af Kirkelovene endte med to Smaa- 
fugle i Haanden og én stor paa Taget. De to Smaafugle i 
Lommen var Loven om Valgmenigheder og Loven om Kir. 
kernes Brug. Thi, alt paa Jorden, smaat som stort, er for- 
holdsvist.” Disse to Love vilde under sxedvanlige Forhold 
vere meget store, og man vilde, hvis de var tagne for sig, 
ffa visse Sider have bekempet dem med stor Heftighed. 
Man vilde i dem have set to graadige Glenter, der truede 
med at senderhakke det i Forvejen tilstrekkeligt medtagne, 
olkekirkelige Legeme. Nu blev disse to Love givne uden 
mange Ord paa Haanden, som var det to fredelige Graa- 
spurve. Thi der var i Ojeblikket storre Ting i Gere. Man 
havde sit Öje festet paa den store Fugl, som lenge havde 
svevet i Luften; man spejdede efter Kirkens Forfatning. 
Kunde man blot fange den, kunde man blot faa den til saa 
meget som at sette sig paa Taget, d. v. s. kunde man blot 
faa en Kommission eller en Kirkedag i Stand, med den Op- 
gave at forberede en Forfatning! Vistnok havde man allerede 
to Gange fer haft Forfatningen i Kommissionen eller Fuglen 
paa Taget. Men begge Gange lettede den — og flej vek. 


Alle gode Gange er imidlertid tre, og det kunde maaske 
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lykkes tredje Gang. Saa kom da Handelen i Stand. Man 
gav de to Spurve paa Haanden mod at faa den store Fugl 
paa Taget! Vi fik de to, for Tilfeldet smaa Love, og vi 


fik et »kirkeligt Udvalg» — saaledes blev »Kommissionens» 
eller »Kirkedagens» Navn denne Gang — og dette Udvalg 


skal udarbejde et Forslag til en Forfatning, hvilket Forslag 
atter vil blive at forelegge Rigsdagen, der da forkaster eller 
vedtager det. 

Ög et andet Stykke skriver Di. OKirketidenders INvoe 
kere Landsmend, som frygter for de nye Love om Valg- 
menigheder og om Kirkernes Brug. De vil ikke gore eder 
saa megen Fortred, som I tenker. Heller ikke den vigtigste 
af de nye Bestemmelser vil efter nogen Tids Forlgb, og naar 
I ef Stund har indlevet eder med den, vere trygtelig sp Det 
er jo den, at dersom 10 Familiefedre, Enker og andre Per- 
soner med egen Husstand falder paa i Forbindelse med en 
Person, der opfylder de lovbestemte Betingelser for at kunne 
vere Prest i Folkekirken, at danne en serlig Menighed inden- 
for Folkekirken eller en Valgmenighed — da kan denne Valg- 
menighed blive oprettet og stadfestet, uden at dens Tilhan- 
gere bygger sig en Kirke eller et Kapel for egen Regning. 
De behover blot at indgive Ansogning derom til Ministeriet, 
saa faar de Lov til at benytte selve deres egen gamle Sogne- 
kirke til Brug for deres Valgmenighed paa saadanne Tider, 
da Sognemenigheden ikke selv benytter den. Dette kan jo 
synes nergaaende nok, men mon det dog i Tidens Leb er 
verre end det nerverende? Den Omstendighed, at Valg- 
menighedsfolkene fer skulde bekoste en Kirkebygning, kunde 
jo ganske vist bremse dem lidt i deres utidige Lyster; de 
maatte jo i saa Tilfelde först raadfore sig med deres maaske 
lidt svagelige Moster (Pengepung). : Men paa den anden Side, 
naar de först var kommet over det og havde faaet Kirken 


bygget og sat Taarnet til, saa vilde de vel sagtens paa deres 
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ubehagelige Maade sette. Nesen desto hojere i Sky 0S 
desuden, bruger de nu herefter Sognekirken uden: selv at 
bygge, saa vil du jo herefter ikke have Valgmenighedskirken 
at ergre dig over. For havde du baade Valgmenigheden og 
Valgmenighedskirken, som de maaske kunde finde paa at 
legge paa et for dig hojst generende Sted. Nu faar du blot 
den ene af Delene, Valgmenigheden selv at ergre dig over. 
Og saa — hvis det kan forngje dig — saa har man jo i sin 
Betenkning serget for, at Valgmenigheden under visse Om- 
stendigheder ikke skal komme altfor brat over dig. Man har 
indsat den Bestemmelse i Loven, at en Valgmenigheds An- 
erkendelse som Regel ikke kan finde Sted i det förste Aar, 
efter at en ny Sogneprest — Stedets — er bleven kaldet. 
Det förste Aar skal den nye Sogneprest have Lov til at 
brede sig og indynde sig af alle sine Krefter.- Man har her 
givet ham et Slags Naadsensaar. 

Men saadan som det gaar i de nye Loves Hovedstykke, 
at det bliver ikke saa godt, som det ser ud til, — vil det 
gaa i flere Stykker. De nye Bestemmelser gaar vistnok alle 
ud paa at begunstige det folkekirkelige Fribytteri paa en eller 
anden Maade. Det kan vere sandt. Men i samme Grad som 
dette bliver almindeligt, vil det blive mindre anstedeligt og 
opsigtvekkende. I samme Grad som det bliver almindeligere 
og lettere tilgengeligt at indtage en kirkelig Serstilling, vil 
ingen prove det, blot for at vere med paa noget nyt og ga- 
lant. Og deri har jo — efter nogles Mening — den egent. 
lige Beveggrund til det hele Paastyr veret at finde. Det vil 
gaa ligesom med Navneforandringerne. De, som ikke mere 
Filthave FNavhe, paa sen, men iober bortitra dem —— derbi 
drager kun til disse Navnes Forherligelse og sjeldne Verdi. 
Den Tid kan komme, da det at holde sig til en Sogneprest 
er det allerfineste, det egentlige Adelsmerke. Og nu vi, som 
har saa megen Samstemming med Fribytteriet, at vi med 
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Paaskgnnelse modtager de nye Love, vi har jo kun Grund 
til ati vere vel fornojedes == 

Det 7:de nordiske Studentermode med kristeligt Program 
blev holdt i Sorg 16—23 Juli under Ledelse af Lic. theol. Fr. 
Torm og var besogt af c. 300 Akademikere fra alle fire Lande. 
I de 8 Dage blev der talt mange vegtige og dybe Ord; paa 
de stille Aftener led Sangen skont ud over den blanke Sg, 
medens selve Soranerne flokkedes i Haven eller i Fratergaar- 
den, indtil de sidste Toner lad af »Dejlig er Jorden», og Hor- 
net endelig mindede om ÖOpbrud til Natten. 

Men det var Ordene, det geldte om. Forst indledte 
H. Ussing ved et Foredrag om Valgetz, der stillede de unge 
overfor Livets Krav, og dette om Alvor var Grundakkorden 
under hele Mgdet. I Regelen var der 3 Foredrag om Dagen, 
og Foredragene fulgte hurtigt ovenpaa hinanden. Det endte 
med Kulminationspunktet, den felles Altergang til Slutning, 
ja Formanden afsluttede tilsidst med Trosbekendelsen. Der 
var et fremadskridende System i Programmet. Et godt Fore- 
drag var Skovgaard-Petersens meget tankevekkende Foredrag: 
»Hvad fremmer en afgjort og virksom Tro?» Unegtelig lagde 
Danskerne de tungeste Lodder i Vegtskaalen, om end andre 
ogsaa ydede meget, saasom Soderblom, Prof. i Upsala, om 
»Nutidsdannelse og kristelig Inderlighed>, Lic. Albin Holm 
fra Lund om »Troens Kraft», Missionsprest Joh. Johnsen fra 
Madagaskar »om Missionens Plads i Kirkens Liv», Stiftsprovst 
Gustav Yensen fra Christiania om »Overbevist Kristendom og 
den hell. Nadver».  Blandt Danskerne var iser Biskop Rordam 
ved sin Prediken om Sondagen, Valgmenighedsprest Karl 
Paulsen, hvis Foredrag om den Kristnes Verdsettelse af det 
estetiske, vistnok greb alle uden Undtagelse, og Sederblom, 
der skulde tale strax efter, bad derfor om en fem Minuters 
Pause. — Jens Norregaard talte om Studenternes Forhold 


til den almindelige Dannelse; hans Foredrag voldte nogen 
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Modsigelse, men det var dog et Ord paa rette Sted, som 
mange havde godt af. 

Som Helhed gik der en engelsk Luftning hen over Mog- 
det; det var Viljen og atter Viljen, der blev betonet. Det 
var en saa sterk Fremheven af det subjektive i Kristen- 
dommen, at man syntes tilbojelig til at glemme det objektive. 
Bibelstudium og Ben var lige ved at blive opstillet som Salig- 
hedsbetingelse, iser af den finske kvindel. Student Helmi 
Heikel 1 et Foredrag om »En Students Kristenliv», medens 
Sakramenterne saa godt som slet ikke omtaltes. 

En hel Dag ofredes Hedningemissionen. Her var Hoved- 
taleren Mission&er HKobert P. Wilder fra Nordamerika. Han 
talte godt og kraftigt, men med en noget for sterk Frem- 
heven af et Kristenmenneskes Pligt til at gaa ud i Hedninge- 
verdenen og forkynde Evangeliet. 

Den kristelige Studenterbeve&egelse er allerede paa gode 
Veje til at slaa ind paa et sundt Spor, der vistnok vil fore 
til Velsignelse for mange, og iser gelder dette Danmark. 
Selv hos Me&nd af udpreget Indre Missions Retning her i 
Danmark finder man en langt dybere Forstaaelse af Men- 
neskelivet end f. Ex. hos Normend af en tilsvarende Livs- 
opfattelse. Det er ikke for ingen Ting, at Indre Mission her 
er voxet op med Grundtvigianismen. — 

Ved Soremedet holdt Pastor Hoff et fortrinligt Foredrag 
om Daaben, om hvilken han udaf Skriften og den levende 
Menighed paaviste, at den er Livskilden. — 

Et Prestemode blev holdt i Lyslinge d. 3—6 Aug. for 
indmeldte Prester. Her talte Biskop Rerdam i et Foredrag 
paa over 2 Timer, lidet forberedt og sammentraengt i Formen, 
men merkeligt ved den Personlighedens Kraft og Varme, som 
bar det, og ved det nytestamentlige Kildestudium, hvoraf det 
nesten var overmettet, som ogsaa ved, at Rerdam benyttede 


Lejligheden til Udtalelser om saadanne dogmatiske Spergs- 
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maal, der i de senere Aar har sat Sindene i Bev&gelse, f. Ex. 
om den Anselmske Forsoningslere. Rerdam var kun en be- 
tinget og afdempet Tilhenger af denne med Tilknytning i O. 
Mollers Kritik. -— I det hele var Modet frugtbringende. 

Da et theol. Professorat er bleven ledigt ved Schat- 
Petersens Ded, gnskes der en af grundtvigsk Retning ansat 
ved Universitetet. Fakultetet stritter imod, at Mend som 
Lice: J. Po oBangi og Sogneprest bi Ny betersenwskuldeg blive 
ansatte ved Universitetet. 

Biskop Dr. Styhr, som i lengere Tid har veret meget 
svag, er nu bleven afskediget, og Stiftsprovst i Fyn L. N. 
Balslev er udnevnt til Biskop samme Steds efter Ansogning 
af mange Prcester. 

Faren for Smitte ved Alterkalken har fört til skerpede 
Forholdsregler ved Aftorring af Begeret og yderlig Renlighed 
ved Afvaskning. 

Kirkelig Forening for unge Mend i Kobenhavn har i 
September holdt Jubileum i sin smukke nye Bygning i Ko- 
benhavn. Mange bekendte Mend var tilstede, saaledes Bi- 
skoppen. 

D. 18 og 19 Oktbr holdt den grundtvieske Retning et 
stort Mede i Bethesda. Pastor Welding indledte med et 
Foredrag om Kirken og Ungdommen: 

>»Ungdommen befinder sig under Udviklingens Tegn: De 
unge er traadt ud af Barnelivets Rammer og ind i det offent- 
lige Liv, og de skal nu til at tage Stilling dertil. Ungdom- 
mens Psykologi beror paa to Elementer: det, der peger mod 
det barnlige, og det der peger mod det voxne og paa den 
Spending, der derved opstaar. Der er endnu saa meget af 
det barnlige, det hjelpelose, og paa den anden Side, der er 
saa meget, de vil, og de har ondt ved at lade sig hjälpe. I 
vor Tid mede Samfundsopgaverne dem med stor Styrke, og 
dette er, navnlig for de unge Kvinder, af stor Betydning for 
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de unges Liv. Det kan bl. a. hjelpe mod det egoistiske i 
Elskovshandel. 

Det, der kan hjälpe de unge igennem Faren, er JYesus 
Kristus. Hos ham er Freden under al Stgoj og Strid. I Livet 
med ham kommer alt paa sin rette Plads, det onde som det 
gode. 

Men hvordan skal vi zeldre hjälpe til, at de unge kan 
komme til ham? Vi skal först og fremmest ikke forsoge paa 
at lave en Kristendom for de unge, ved f. Ex. at bortforklare 
det underfulde, der ve&ekker deres intellektuelle Kritik og give 
dem lidt Moral i Stedet. Nej, leg Merke til de to Elemen- 
ter: Barnligheden og Selvstendighedsfolelsen, Frihedsfolelsen. 
Vi skal tale til Barnesindet i de unge. De unge vil stritte 
imod Barnesindet i sig selv og i vor Tale; men saa gelder 
det om den rette Overlegenhed hos os, om vi kan naa igen- 
nem Blasertheden og Tilknappetheden til Barnligheden bagved 
ifderunses Bryst. Herigelder det om, at vi selvihar Barne: 
sindet. De unge skal se, at vi har Barnesindet, og at vi ikke 
skammer os ved det, men at det meder frem, inderligt, yd- 
mMygt ogrvarmti—— 

Den, der saaledes kan mede de unge, han vil vinde 
deres Hengivenhed i stor Grad, thi det er saa, at de unge 
knytter sig sterkest til den, der hjälper dem til det barn- 
lige. — 

Men saa den anden Side i Ungdommen, Trangen til at 
gaa bagved de Autoriteter, der har omgivet den, pröve det 
og veje alt. Her skal vi ogsaa hjelpe de unge og ikke se 
gnavent til. Vi skal det ved at bringe dem et godt Vidnes- 
byrd om det menneskelige, om Menneskelivet og dets Idealer: 
at faa Idealer for sit Liv er Forudsetningen for Troen. Et 
levende og kerligt Vidnesbyrd om det egte Menneskeliv 
forer til Kristendommen. Det er det, den danske Hojskole 


har gjort, og derfor skal den have Tak. Den har givet et 
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klart og skont og fuldttonende Vidnesbyrd om Menneskelivet, 
Haand i Haand med Kristendommen. Det skal til, og det 
erkendes jo nu endog af Indre Mission. Men for det kristne: 
Vidnesbyrd hos de unge gelder det om en god Begyndelse. 
— Ikke saaledes, at man raekker dem hele Troens Indhold 
paa én Gang og krever, at de skal sige Ja til alt dette. Saa 
brister det, thi det kan de unge ikke, og saa rejser sig den 
bedste Sans i ham: Sansen for det sandferdige. Den unge 
foler, at han maa kaste det falske bort, det han ikke ejer i 
Sandhed, og saa kaster han maasker det nelesbortip rele 
Troens Sandhed er vel kun én, den er hel som en Kugle, 
men paa Livsvejen er der Forskjel paa vesentligt og uvz>- 
sentligt. Der er noget, som et Menneske först har Brug for. 
Det övesentlige er jesus, Kiistustiselv.b Hjolpidefuasekuici 
Mgde med den himmelske Kjerlighed, saa kommer efter- 
haanden Tilegnelsen, Tillevelsen af, hvad denne Kjerlighed 
har erhvervet, alle Troens Led. Men Ber gelder det: hvad 
de unge ikke har levet sig til, det maa han lade ligge. Hvis 
han f. Expl ikke kan forbinde nogen Forestilling om Person- 
lighed med Helligaanden, saa lad ham blive staaende ved 
den som en: Kraft, thi det er densjorogsaa. in paatvungen 
Forestilling kan nemlig blive en Fjende. Har han ikke fattet, 
hvad Herren har givet i den hellige Nadvere, saa nod ham 
ikke tlati saa der hen) Brölmdertenst Bon tiltentlkortmuie 
bleven en blot Remse for ham, saa lad den hvile og lad den 
unge selv tale med Vorherre, til han atter falder ind med 
Menighedens Bon. — 

Men vi skal ikke sette en Paranthes om det, den unge 
lader ligge. Vi skal tvertimod tage det op, klargere det for 
ham, give ren Besked. Ikke Vrövl og dunkel Tale, thi den 
unge hader Vrgvlet. Og vil man sige, at det kun kan blive 
en Klarhed uden Dybde, saa er det naturligvis sandt, Dybden 


skal man leve sig til — Der er talt om Forskjellen mellem 
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de saakaldte Menighedsborn, dem der er voxet op under 
kristelige Omgivelser, og de- andre unge. Men Forskellen her 
tror jeg ikke er saa stor. Der er et Menighedsbarn i os alle, 
og Maaden og Midlet til at faa det frem er derfor ogsaa de 
samme: slaa Gardinerne til Side, at Dagens Lys kan stromme 
ind til dem. — 

Gaar vi saa til det praktiske, som navnlig min Efter- 
mand skulde tale om, saa priser jeg Foreningslivet. De unge 
er ofte ikke naaet til at tage Del i Gudstjensten. Der er saa 
megctader rderikken kant gaammedötilfsyneskdern Östmaar 
denne /Engstelse forbinder sig med den naturlige Slovhed, 
saa blive de borte. — Her kan Foreningslivet vere til stor 
Nytte ved at tage sig af de unge. Og nu vilde jeg gerne 
rette en Opfordring til den danske Hojskole, fordi den serlig 
havde de unges Ore, om at optage Kristendommen som et 
bestemt Fag paa Skolen. Et Fag, siger man, skal vere det 
Terperi og Remseri? Nej, ingenlunde, det er jo ikke de ovrige 
Fag, Skolen har. Men Kristendommen skulde have en be- 
stemt Plads, det skal ikke vere tilfeldigt, om de faar noget 
at here om den eller ikke, eller hvilket det bliver. Lad dem 
faartuldfbeskeds Devil geme have Rede paa det helt Os 
et lille Hjertesuk endnu: Höejskolen lerer de unge at lese 
mange gode Beger. Var det ikke herligt, om den store Bog, 
Bibelen, her blev lukket op for de unge, saa at det gik op 
for dem, at det ikke er en kedelig Bog, som de fleste unge 
tror. Den danske Hojskole vil sikkert vinde ved at tage 
dette op. Jeg sperger derfor, om den vil det, og jeg vil 
gerne have Svar endnu paa dette Mede. 

Pastor Ring, Laps: 

Jeg vil fremheve, at vi, der vil have Ungdommen i ifalet 
skal stille os, hvor de unge er, og ikke omvendt. Vor Tid er 
Foreningernes Tid, og det lyder til os: Set Gerde om den 


Ungdom gennem Ungdomsforeninger, et Gerde saa lavt, at 
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de kan se over det, men saa höjt, at det krever et Spring 
at komme over. Men det er jo Hjemmenes Sag, vil nogle 
sige. Ja, men Hjemmet tager ikke sin Opgave op. Tyende- 
forholdene er ved at blive mere et Lonförhold end et Inte- 
resseforhold, og Udviklingen peger videre i den Retning. Og 
man skal ikke v&re bange for Foreninger. Der har veret en 
sterk /Engstlighed blandt Grundtviganerne. Dette Ungdoms- 
arbejde er godt i Gang. Kristelig Forening for unge Mend 
findes jo Landet over, men der skal bleses til Samling. Det 
skal vere saadan, at der i nyert Sognrerken Horenine: 

Taleren omtalte dern&st den Sammenslutning, der var 
kommet i Stand imellens de sydjyske og de fynske Ungdoms- 
foreninger, og denne Sammenslutning havde givet de enkelte 
ny Kraft og Udvikling. — 

Han omtalte, hvorledes disse Foreninger modarbejdede 
de Parodier paa Folkefester, som man kan blive Vidne til! 
Han omtalte, hvorledes man arbejdede i disse Foreninger: 
Moedeaftener hver Uge med Foredrag eller Oplesning, et 
Mede i Vonsild Przestegaards Have og et Vintermede i Kol- 
ding. Et Ungdomsarbejde, der paa den Maade bygger paa 
de kristelige Grundlag og arbejder for sand Oplysning og 
renae Gleder, har den allerstorste Betydning, og han manede 
alle til at vere enige og vaagne for Ungdommens Sag. De 
unge Prester burde gaa i Spidsen, og Prestegaardene burde 
ikke vere for gode til at vere Samlingssteder for de unge. 
Talerern sluttede med en Udtalelse af Charl. Wagnes Bog 
»Ungdom»: Lad os leve for Ungdommen, saa vil den komme 
til at leve for, hvad der er godt, og dens Gle&der vil blive rene. 

Derefter fulgte en lang og livlig Afhandling, iser tog 
Dr. Norregaard tydeligt Afstand fra Pastor Weldings Forslag 
om at optage Religion som et Fag i Skolen. — 

Dr. Norregaard: Man maa vogte sig for at overvaelde 


de unge. De kan overveldes fra Naturens og Kunstens, men 
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de kan ogsaa overveldes fra Kristendommens Side. Jes er 
taknemlig, fordi jeg aldrig i-min Barndom og Ungdom blev 
overveldet fra den Kant, thi jeg havde rejst mig derimod. 
— Jeg har en enkelt Gang siden truffet en Mand, som over- 
veldede mig, og jeg trak mig som Sneglen ind i mit Hus. 
— Man skal heller ikke sulte de unge ud, men man skal 
tale med Visdom og Forstand. 

Og jeg skal nu svare Pastor Welding. Jeg har intet 
Mandat til at tale paa den danske Hvojskoles Vegne, men 
jeg har 37 Aars' Erfaring, og det betyder noget. Jeg har 
altid veret bange for at overvelde de unge med en daglig 
Husandagt, som de ikke godt kunde undlade at deltage i. 
Jeg var netop bange for, at de skulde tage Skade paa den 
Sandferdigheds Fölelse, som Pastor Welding talte om. Jeg 
vil saa hellere have, at de samles i deres smaa Verelser. Og 
jeg har altid undgaaet Fagreligion. Skal Hojskolen paa sin 
Timeplan have Religionsundervisning? Jeg vil ikke have det. 
Men derfor falder Talen om Kristendom ikke ind under det 
tilfeldige. — 

Perkerstenrtinogety dermöderssomi detplanlaeterdet 
ventede, det visse. — Vi lerer hver Dag ikke blot om Men- 
neskeslegtens Historie, men begynder med Slegtens Op- 
rindelse i Lyset af de kristnes Tro. — Jeg bruger endog en 
hel Maaned dertil. Vi dveler i lang Tid ved den kristne 
Menigheds Grundleggelse. Vi skildrer den kirkelige For- 
vendthed i Middelalderen gennem Katholicismen, Reforma- 
tionen og de store Personligheder, der knytter sig hertil. Vi 
skildrer Pietismen og Rationalismen i det 18:de og 19:de Aar- 
hundrede og saa den kristelige Ve&kkelse i det 19:de Aar- 
hundrede. Vi skulde aabne Bibelen. Vi holder, hvad vi 
kunde kalde en Bibellesning, hver 14:de Dag. Og jeg har 
regelmessigt gennemgaaet Dele af den hellige Skrift med de 
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unge. — Om denne Paavirkning betyder noget for de unge: 


138 RICHARD PETERSEN 


Taleren anförer et Par Exempler, som viser, at den baade 
har kaldt Takken og Modstanden frem i de unges Sind. Vi 
staar den danske Menighed til Regnskab for vor (Gerning i 
det Stykke. Det er vor Villie og vort Onske at före den 
danske Ungdom til Kirken, men vi gaar ikke ind under Ram- 
mer, som er os imod. Vi gör det ikke, fordi Pastor Welding 
vil det. — Det skal ikke komme som en Religionstime fra 
TO. til IT. . Jeg. har sagt, somr bastor vWeldinorsacdelatsdet 
maa helst komme over de unge bagfra. Jeg kunde sige: 
falde dem i Flanken. De unge holder af disse pludselige An- 
greb. Midt under et Stykkerat Hennkslbsenersdettder 
uden at de havde ventet det. Disse Glimt skal man ikke 
vere bange for. Dette maa man forstaa, hvis man vil tale 
om Hoöjskolens Gerning. Taleren nevner en Erindring fra 
Norge. Kristoffer Bruun har fortalt, at han havde talt ved nogle 
Arbejdermöder, hvor /Emnet laa langt borte fra Kristendommen. 
Han talte ikke om kristelige Ting, men da Julen kom, bad 
de ham om at komme og holde kristelig Jul med dem. — 

En saadan Gerning har vi i Gang heri Köbenhavn ude 
ved Godthaabs Vej; men det ved De naturligvis ikke. Men 
nu skal vi her i Köbenhavn have rejst en stor Bygning, thi 
den kristelige Ungdoms" Forening skal have sit eget Hus. 
Den skal have det, fordi det er nödvendigt. Her skal ikke 
blot predikes, men her skal tales om Historie, Sundhedslere 
og meget andet. Og her skal vi alle v&re med at yde Bi- 
draga == LU SiDage Ivar idet) 1oKöbenhavneteeneterotoesomkir 
En anden Sag, som naturligvis ogsaa kom frem paa det kirke- 
lige Vennemöde, var det kirkelige Forfatningsspörgsmaal. Her 
skulde Pastor J. H. Monrad indlede, men et Par Dage i For- 
vejen afgik han pludselig ved Döden, ramt af et apoplektisk 
Slagtilfelde. Den Tale, han skulde have holdt, blev oplest af 
Pastor Hoff, der indledede den med nogle smukke Mindeord 
over Pastor Monrad: 
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»Det föles af dem, der kendte endog kun lidt til Mon- 
rad, at Danmark ved hans Död er bleven fattigere, og selv 
hans Modstandere blandt de danske Prester og af dem havde 
han jo mange, har fölt hans Död som en Kirkesorg. Hans 
Folk vare stolte af ham, han pyntede op i Rakkerne, ham 
kunde man lade optrede paa Standens Vegne overfor Mod- 
standerne, fordi man vidste at han vilde aftvinge alle Agtelse, 
og de fleste Beundring ved sin klare Forstand og sin aabne 
Ferd. Man vil savne hans Salt og hans retskafne Rede- 
lighed i de kirkelige Forhandlinger. Og hvor vilde han ikke 
have” fyldt i vort politiske Liv, i Rigsdagen og i Statsraadet! 
Den Stilling, som var tiltenkt ham ved de forestaaende kirke- 
lige Forhandlinger, vilde have fört ham frem i det politiske 
Liv, og han havde, som han engang for Spög udtrykte sig 
en fuldt f&rdig Plan, om han skulde blive Kultusminister.» 

Derefter leste han Monrads Tale op. 

I denne slaar Pastor Monrrad sterkt til Lyd for at blive 
ved Forholdene, som de nu ere, saa Folkekirkens Forfat- 
ningsforhold ordnes ved simple Love d. v. s. ved Rigsdags- 
beslutninger, stadfestede af Kongen, efterhaanden som Tran- 
gen til saadanne Love kommer frem. — 

Saaledes har det ogsaa veret Praxis, siden Grundloven 
blev givet 1849. — Den Tid, der er hengaaet siden da, har 
ogsaa forandret den kirkelige Situation en Del, hvilket ikke 
kan lades ude af Betragtning. Fremfor alt maa vi se at blive 
fri for en Kirkerigsdag, der fra Födselen lider af den samme 
Tvetydighed, som der i det hele taget kleber ved Ordet 
»Kirke»: den er til at tage Fejl af. En Kirkerigsdag vil ogsaa 
föle sig kaldet til at trykke de engere i Folkekirken, hvorfra 
Fremskridtene faktisk er udgaaet i de sidste Aartier. — Mon- 
rad tenker dernest ogsaa med Uhyggefölelse paa, om en 
saadan tvetydig Faktor, som en Kirkerigsdag eller Över- 
menighedsraad er, skal vare Censtralstation, hvorfra der 
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hentes Orakkelsvar i Troens Anliggender, saaledes som Til- 
feldet var med det gamle Kancelli. Man tenke blot paa, om 
Jomfrufödselen eller Kristi Himmelfarts Betydning for Menig- 
heden skal afgöres efter Stemmeflertal indenfor Kirkerigs- 
dagen! Nej, saa hellere blive ved Forholdene, som de nu 
ere. — Statsmagten har naturligvis stundom ladet sin Til- 
verelse merke, men langtfra trykket de »engere» i deres 
Fremskridtsarbejde, at de snarere maa siges at have Itrykket 
Staten. — Og med de Uvejr, som stundom itrekker op. tta 
Statsmagtens Side, har det sig oftest som med Skyetne i 
Hundedagene: De give langt mindre Nedslag, end de truer 
med. — 

Om den Ifversenske Sag er der endnu at bemerke, at 
Pastor Ifversen selv mödte for Höjesteret og blev frifunden for 
Kultusministeriets Tiltale, idet Höjesteret udtalte, at Tiltalte i 
Kraft af sit Prestelöfte og paa Grund af Folkekirkens uklare 
Stilling maa anses for med nogen Föje at have nesgtet at 
udföre Ministeriets Paaleg, hvorfor det findes betenkeligt at 
anse hans OÖOptreden som en forsetlig Kraenkelse af hans 
Embedspligt. 

Ogsaa Köbenhavns Kirkesag gaar stadig stöt fremad. 
I QOsterbro-Kvarteret er bygget en ny Kirke, en Kryptkirke 
som forelöbig er afsluttet, men siden vil blive fuldfört. — 
Og i Sundeved er der bygget en Kirke, en Frimenigheds 
kirke. — 
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Kristendomen och estetiken. 
IL. 


Af här ofvän angifna förhållande mellan kristendomens 
och estetiken borde följa, att kristliga predikanter alltid borde 
gifva en estetisk form åt sina andliga föredrag. Med en sådan 
form menas gifvetvis icke, att predikningarne äro poetiskt eller 
retoriskt högstämda, utan att de, om de än äro enkla, såsom 
förhållandet bör vara, äro höjda öfver det simpla och låga. 
Man har visserligen sett predikanter, såsom nämnts, använda 
ett språk, så retoriskt, att det närmat sig poesien, och likväl 
verkat i välsignelse för kristendomens sak. Dock må icke 
förbises, att användandet af en sådan form för det andliga 
föredraget förutsätter en förmåga, som är mycket sällsynt. 
Vissa af Kristi kärlek genomträngda personligheter, med ett 
ojämförligt rikare och djupare kristligt lif än det, som finnes 
hos den stora hopen af kyrkans tjänare, och med en ursprung- 
lighet, som icke tillhör det vanliga intellektuella måttet, kunna 
tillåta sig, hvad icke i förevarande hänseende passar att blifva 
norm för andra. Att man kan vara lättfattlig för den stora 
allmänheten utan att på något enda ställe sänka sig till det 
låga, bevisas af flera vår kyrkas mera kända homileter, exem- 
pelvis G. Jensen, Emanuelsson m. fl. En mästare i att pre- 
dika på en gång lättfattligt och intresseväckande för en all- 
mänhet utan högre själsodling är utan tvifvel norrmannen 
Th. Klaveness, hvad man nu må kunna anmärka emot hans 
dogmatiska ståndpunkt. 

Men det har inträffat, att vissa framstående lärare i den 
svenska kyrkan ända därhän sänkt sin predikostil, att den 
kommit i strid med det höga och heliga innehållet af ett krist- 
ligt uppbyggelsetal. Det kan vara nog att endast erinra om 
den ryktbare Lars Levi Lestadius, som i vissa predikningar, 
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hvilka icke återfinnas i den på svenska utgifna predikosamlin- 
cen, sänker talet t. o. m. långt nedanför anständighetens gräns. 

Men huru, frågar man, är det möjligt, att kyrkans tjä- 
nare kunna använda låga och simpla uttryck i sin homiletiska 
framställning, då det, såsom är visadt, finnes ett så starkt 
samband mellan kristendomen och estetiken? Skall icke den 
kristliga urkunden, bibeln, äfven estetiskt uppfostra eller åt- 
minstone påverka de män, som inträda i kyrkans tjänst och 
därför ju måste syssla med bibliska studier? Härpå svarar 
man, att det är icke endast det formsköna, som möter oss i 
bibeln, utan ock det, som åtminstone förekommer vår tid nästan 
stötande. Men härvid är att erinra, att den heliga skrift fram- 
ställer icke blott grunden för och vägen till människans salig- 
het, utan rullar också upp taflor af det mänskliga lifvet, och 
att på dessa förekomma ej blott ljusa dagrar utan äfven svarta: 
skuggor. Och det är lätt begripligt, att icke hvarje hand, 
som målat dessa skuggor, haft samma gåfva ifråga om färg- 
behandlingen. Färgerna hafva understundom varit något grofva. 
Och att sådana färger förekommit, ändock de, som begagnat 
dem, haft ett sinne, heligt och öppet för inflytelser från icke 
blott en idealvärld, utan från honom, som är källan till allt 
ljus, all sanning, all renhet; det är ju helt naturligt, då kultur- 
tillståndet icke varit högre. Den heliga skrifts författare hafva 
ej varit några skrifmaskiner utan människor, hvilka icke i form 
men Zz sak stått under Guds Andes särskilda inflytelser och 
ledning, såsom skriften själf uttryckligen lärer (2 Petri 1: 20, 
RS RT RUNS ÖS) 

Härmed är icke sagdt, att ej en kyrkans tjänare kan 
verka i välsignelse i sin församling, ja sträcka det goda in- 
flytandet af sin predikoverksamhet äfven långt utom sitt land 
och sin tid, äfven om det homiletiska språket är något simpelt. 
Här beror så mycket på predikantens personlighet. Är denna 


genomkristlig, kan formen för ordets förkunnande vara mycket 
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originell i ordets sämre betydelse och själfva förkunnandet 
likväl bära välsignelserika frukter. Hvem kan förneka, att 
Luthers skriftförkunnelse på sina ställen var något groft till- 
yxad; men hvem har sedan apostlarnes dagar uträttat för Guds 
rike så mycket som han? Att församlingslärare kunna stå 
långt ifrån hvarandra i afseende på predikans form, i det den 
ene närmar sig den store lärofadrens predikosätt, och den an- 
dre däremot använder ett, man kan nästan säga, elegant språk, 
men likväl båda i vida kretsar mäktigt inverka på människor 
till väckande och underhållande af kristligt lif; det bevisar 
Ludvig Harms" och W. Löhes exempel. Det finnes ej tecken 
till likhet emellan deras predikningar i formelt hänseende; och 
likväl utöfvade båda ett utomordentligt stort inflytande, den 
förre främst i norra Tyskland, den senare förnämligast i det södra. 

Om alla, som träda i kyrkans tjänst, skulle vara sådana 
väldiga andar som Harms, för att icke tala om Luther, be- 
höfdes väl ej någon erinran om gränsen nedåt för kristendo- 
mens förkunnande i formelt hänseende och knappast i fråga 
om gränsen uppåt. Men som detta icke är förhållandet, torde 
en sådan erinran vara på sin plats. Det är mycket, som man 
öfverser med hos de stora andarne, men som hos de små och 
medelmåttiga betraktas som så stora fel, att aktningen för 
personen och hans kristendomsförkunnelse lider. 

Det vore fördenskull nog en god sak, om i den teolo- 
giska utbildningen äfven estetik och litteraturhistoria inginge. 
Det kunde rena och höja smaken, så att den ej attraherades af 
det simpla, om de, som ämna inträda i kyrkans tjänst, därförinnan 
finge en estetisk underbyggnad, som icke kan erhållas i skolan. 

Väl kunde hända, att en och annan skulle vara så otill- 
gänglig för inflytelser af en sådan lärokurs, att ej minsta spår 
däraf skulle röja sig i det homiletiska föredraget. Man kan 
knappast föreställa sig, att en Lars Levi Lestadius med sin 


rikedom på inbillningskraft och sin fattigdom på smak, skulle 
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hafva genom något slags lärokurs låtit estetiskt tukta sig i 
nämnvärd mån. Men i regeln skulle ifrågavarande kurs utan 
tvifvel fördelaktigt inverka på predikans form. 

Sant är ju, att det religiösa icke får förblandas med det 
sköna, såsom man förebrått Hegel, att han icke skiljt mellan skön- 
hetens idé och den religiösa idén. Men man måste instämma 
med Plato, då han i sin skrift Gästabudet låter Sokrates ut- 
tala den tanken, att det goda på samma gång är skönt. Det 
onda är i följd häraf fult, på samma gång det är ondt. Men 
hvad är sedeslösheten? Är det något godt? Man måste för 
att kunna svara ja på den frågan förneka sitt väsentliga jag 
och vända upp och ned på allt, hvad för mänsklighetens äd- 
laste andar gällt för rent och högt. Poesien liksom annan 
skön konst är väl dock icke bestämd att vara vehikel för det 
ondas framgång i världen? Hjälpmedel därtill finnas tillräck- 
ligt inom människans eget bröst. 

Men inom det ondas gebit ligger onekligen lasten i alla 
dess former och förgreningar. Ingen tänkande människa nekar, 
att det lastbara är ett ondt, om än i vissa fall tankarne kunna 
vara delade om hvad som är lastbart eller icke, när man ej 
vill ställa sig under skriftens auktoritet och det fördärfvade 
samvetets kategoriska imperativ. Det är helt naturligt, att 
människor till förmån för sina egna lustar vilja göra dygdens 
väg nog bred, att rätt mycket af osedlighet kan tagas med 
på resan. En sak borde man dock komma öfverens om, och 
det är, att, hvad som gör människans hjärta fördärfvadt ge- 
nom sinlighet och hennes lif olyckligt genom dennas lössläp- 
pande allt ifrån ungdomsåren, är ett ondt. Att befrämja detta 
genom sinnesretande målningar i estetiska arbeten måste så- 
ledes vara förkastligt. Det lastbara kan ju lika litet som lögner 
höra till de idéer, som skola framträda i en genomskinlig form 
för att bilda något skönt. Det onda är ingen idé, utan en nega- 


tion af det goda, liksom lögnen är negation af sanningen och 
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befinner sig således djupt under idéernas värld. Hvad som 
gäller om det onda själf, gäller ock om dess olika förgreningar. 

All s. k. konstproduktion, som går ut på att reta sin- 
ligheten och väcka lasten, är således i en viss mening oskön, 
huru glänsande formen an må vara. Häraf följer naturligtvis 
ej, att man i poetiska taflor ur lifvet skall endast låta det goda 
få plats. Äfven det onda, lasten och brottet, måste målas. 
Skuggpartier få icke saknas på en sådan tafla, om hon skall 
vara sann. Men detta är helt annat än att insockra lasten 
medels tvetydiga, kittlande skildringar. 

Nu kan man visserligen emot hvad som här ofvan blifvit 
sagdt anmärka, att äfven stora skönlitterära författare, ibland 
dem Göthe, den störste ibland de stora under de två senast 
förflutna århundradena, tillåtit sig att skatta åt sin tids lätt- 
sinne. Men vi fråga, om ett poetiskt snille, äfven af allra 
högsta rang, har rätt att använda pennan till den råa sinlig- 
hetens befrämjande. Man borde åtminstone villigt medgifva, 
att den nämnde diktarens litterära storhet skulle vunnit på, 
att de varit borta. Det estetiska får ej komma i strid med 
den kristliga moralen. En sådan strid höjer ej det förra där- 
med, att den kränker den senare. Men moralen, som objektivt 
tagen, är det samma som det sedliga goda, uttryckt i form 
af lagbud, är, om den rätt fattas, ingenting annat än kristen- 
domens sedlighetskraf, sådant det möter oss i den af Kristus 
förklarade gudomliga lagen. Är därför litteraturen i något 
hänseende etiskt degenererad, så är den i samma mån vänd 
emot kristendomen. Och att så är förhållandet med vår tids 
skönlitteratur till en viss del och grad, kan väl icke bestridas. 
Underligt är detta ej. Skönlitteraturen är alltid en spegelbild 
af lifvet inom de klasser, hvilka denna litteratur närmast afser. 
Man bör väl icke finna någonting oväntadt i det emot den 
kristna moralen stridande, som i våra dagar möter i vissa 


alster af den skapande fantasien, de må nu framträda i bunden 
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eller obunden form, då man ju vet, huru lågt den kristna reli- 
gionen står inom vissa litterära kretsar. Bryr man sig icke 
om hvad kristendomen vill gifva och gifver, så frågar man 
väl ej så noga efter, hvad hon fordrar. Så har det väl varit 
i alla tider. Det genom religionsföraktet möjliggjorda gräns- 
lösa lättsinnet i Frankrikes högre klasser under adertonde sek- 
let hade sålunda till följd, att litteraturen nedsmutsades af den 
gröfsta sinnlighet, ända därhän, att revolutionsmannen Louvet 
de Couvray kunde för offentligheten använda den i sedligt hän- 
seende kanske skändligaste penna, som någonsin hållits af en 
lättsinnig författares hand. 

Om vi ej kunna undra öfver de slipprigheter och den 
advokatyr för osedligheten, som möter i vissa af tidens skön- 
litterära alster, så kunna vi ej annat än beklaga förhållandet. 
Vi hafva förut sökt visa, att kristendomen ej bör taga helt 
afstånd från estetiken, så att den förra i förkunnelsen framträ- 
der i en rå och simpel, därmed oestetisk form; men vi vilja 
nu erinra därom, att estetiken i sina konstnärliga verk icke 
får taga afstånd från kristendomen, så att dennas principer 
blifva trampade under fötterna. Kristendom och estetik äro 
släktingar. Båda tillhöra det gudomligas uppenbarelseformer, 
låt vara, att den ena är öfvernaturlig, den andra naturlig. 

I den mån Kristi ord har mera framgång ibland de högre 
samhällskretsarne, får litteraturen mera kristligt-moralisk prägel. 
Men härtill är af nöden, att alla, som med pennan eller ordet 
kunna nå dessa klasser, vinnlägga sig om att göra dem be- 
kanta med de lifssanningar, som de förneka, emedan de i själfva 
verket icke känna dem. En direkt strid emot den litteratur, 
som vänder sig emot de kristligt etiska principerna, är på sin 
plats, om förmågan därtill finnes. Hafva kristendom och 
estetik börjat aflägsna sig från hvarandra, må de, som äro 
därtill kompetenta, söka åstadkomma ett närmande och om 
möjligt en nära förbindelse. i. Å. Englund. 
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Några tankar om missionsstudier och missions- 
litteratur. 


Tvenne gånger årligen firar numera vår svenska kyrka 
missionshögtid: trettondedag jul och tredje böndagen. Vid 
båda tillfällena har församlingen skäl att vänta, att ordets 
tjänare skola föra henne in i missionssaken, Herrens stora 
rikssak, och lära henne kärna och älska den. Det förra är 
förutsättningen för det senare. Lika visst som »missions- 
kunskap utan helig missionseld är en i snön uppstaplad ved- 
hög, invid hvilken man kan förfrysa», lika säkert är det å 
andra sidan, att missionskärlekens eld ej kan hållas vid makt 
utan det bränsle, som heter verklig missionskunskap. Och 
i samma mån man ställes inför uppgiften att meddela sådan 
kunskap åt andra, i samma mån kan man ej undgå att för 
egen del känna behofvet af missionsstudier. 

Det är emellertid ingalunda blott vi präster, som af 
praktiska skäl, med hänsyn till vår verksamhet i församlingen, 
behöfva och böra studera missionen. Detta kan i viss mån 
sägas vara hvarje /kristens plikt. Så sant Kristus och 
missionen höra oskiljaktigt tillsamman, kan och får en kristen 
ej lämna missionen å sido. Noga sedt, bör kärleken till 
Herren Kristus och den därur härflytande lydnaden för 
hans vilja nödga hvarje kristen att taga upp missionsarbetet 
såsom en lifssak. Ju mer klart och bestämdt en människa 
intager sin ställning till Kristus själf, desto mer kommer 
detta äfven att sätta sin prägel på hennes förhållande till 
hans rikssak, hon må nu ställa sig fientligt, likgiltigt eller 
vänligt till densamma. 

Därtill kommer, att den närvarande tiden i alldeles 
särskild mening kan sägas vara en 2äissionstid”, och att vi 

IG TER UM arneck. Hvarför är det 19:de årh. ett missionsårhundrade? 
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således, om vi annars vilja behjärta och följa Herrens maning 
i Matt. 16 kap. att akta på »tidernas tecken», äro heligt 
förpliktade att taga kännedom om huru Herrens sak gar 
fram i världen. Försumma vi detta, så veta vi ju ej, »hvad 
klockan är slagen» i Guds rike. Då gå vi ock miste om en 
rik välsignelse, som eljes stode oss till buds. 

Ty hvad kyrkans historia under gångna tider utvisar, 
det bekräftar erfarenheten än i dag: ett verksamt och kraftigt 
deltagande i missionsarbetet återverkar på den missione- 
randes egen lifsutveckling, både församlingens och den en- 
skildes. Särskildt bidrager det att vidga hjärtat och blicken, 
som lätt under det dagliga arbetet inom ett kanske ganska 
inskränkt område löpa fara att bli trånga och inskränkta. 
Än i dag uppfylles profetians ord: »Lyft upp dina ögon 
och se dig omkring: alla komma de församlade till dig; dina 
söner komma fjärran ifrån, och dina döttrar bäras fram på 
armen. Då, när du får se detta, skall äu varda strålande 
af fröjd, och ditt hjärta skall bäfva och vidga sig.>  Erfa- 
renheten häraf har framkallat ett sådant ord som detta: 
»När jag hör ordet mission, är det, som förnumme jag bruset 
af ett väldigt haf.» 

Vi mena oss kanske tillräckligt känna missionen, om vi 
hafva reda på Jesu missionsbefallning och några andra de 
viktigaste bibliska »loci classici> om missionen samt hafva 
nödtorftig kunskap om platserna för det missionsarbete, som 
vår svenska kyrka eller något enskildt sällskap bedrifver i 
hednavärlden. Började vi verkligen studera missionen, skulle 
vi snart komma till insikt om, hur stort fältet är och hur 
liten del däraf vi besett. »Ju mera man studerar, desto 
mera lär man sig, att man i själfva verket ingenting vet» — 
det gäller äfven här. Visst är det, att i samma mån blicken 
öppnas för rikedomen i den heliga Skrifts missionstankar, för 
mångfalden af de frågor, som vid missionsarbetets utförande 
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kräfva sin lösning, liksom ock för de underbara vägar, på 
hvilka Herren under tidernas lopp fört sin sak framåt, desto 
mer skall ock intresset för saken växa och därmed äfven 
lusten att tränga djupare in på detta vidsträckta, på för lifvet 
fruktbarande lärdomar så rika fält. 

Men vi återvända till vår utgångspunkt. Skola vi åter 
och åter lägga missionssaken på församlingens hjärta, skola 
vi ständigt på nytt bära fram bränsle till missionskärlekens 
eld, — då gäller det att vi hafva något att komma med. 
Några allmänna förmaningar, några ständigt återkommande 
bibelord, några stereotypa missionsanekdoter — kanske dess- 
utom af mer eller mindre apokryfisk halt — göra därvid ej 
tillfyllest. En god förvaltare bör ur sitt förråd kunna hämta 
fram »nytt och gammalt». Vida bättre är den människas 
ekonomiska ställning, som har ett litet samladt kapital än 
dens, som alltid blott måste lefva »ur hand i mun». Så är 
ock den pastor ojämförligt bättre ställd, som icke för hvarje 
gång det gäller att tala till församlingen om missionen måste 
leta upp s. a. s. »sin sista styfver», utan sitter inne med något 
af verklig missionskännedom, med ett samladt förråd. 

Vi behöfva således studera missionen. Allraförst till dess 
bibliska grundval. Vi måste uppsöka och fördjupa oss i de 
bibliska missionstankarna, både Gamla och Nya testamentets. 
Ju mera förtrogna vi bli med dem i deras inbördes samman- 
hang och i deras samband med frälsningshistorien och fräls- 
ningssanningarna, desto mer skola vi genomträngas af viss- 
heten om att missionens berättigande står och faller med 
kristendomen själf, att missionstanken är en central biblisk 
och kristlig tanke. Och öfvertygelsen härom skall gifva kraft 
åt vittnesbördet inför församlingen, liksom den vidsträcktare 
kännedomen om det bibliska materialet skall skydda oss för 


monoton enformighet. Vi skola då ock finna flere tillfällen 
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att i predikan och vid undervisningen göra missionssaken känd 
och dyrbar för församlingen. 

Vidare hafva vi att studera missionens historia — från 
dess begynnelse till närvarande stund. Och särskildt böra vi 
därvid söka få någon öfversikt öfver det stora världsmissions- 
fältet, sådant det f. n. ter sig, eller m. a. o. öfver missionens 
närvarande ställning och framtidsutsikter. Ty vi få och böra 
icke i missionen drifva hvad Warneck kallar »Kirchtumspolitik> 
eller inskränka oss blott till vår egen lilla vrå af det stora 
missionsfältet, om än arbetet där ligger vårt hjärta närmast. 

Slutligen följer studiet af de missionsteoretiska frågorna 
— tt. ex. missionärernas utbildning, sättet för missionens be- 
drifvande, missionsförsamlingarnes själfständighet o. s. v. 

Böra vi alltså drifva: missionsstudier, så framställer sig 
helt naturligt frågan om sättet för deras bedrifvande samt i 
sammanhang därmed om de /jälpmedel, som därvid stå oss 
till. buds. För att först beröra de senare, ma papelkas, nur 
ojämförlikt rikare vi äro på dylika hjälpmedel, än fallet varit 
med föregående generationer. Missionslitteraturen har under 
de senast flydda decennierna icke blott kvantitativt, utan 
kanske än mer kvalitativt genomgått en betydande utveckling. 
Det är numera icke så mycket örzsten på sådan litteratur, som 
kanske stundom snarare öfverflödet, hvilket vållar svårigheter. 
Och vi kunna lätt tänka oss, att en eller annan låtit afhålla 
sig från ett mera ingående missionsstudium just af tanken: 
Hvad skall jag välja? Hvarmed skall jag börja eller sluta? 
Måhända kunde därför en och annan fingervisning i berörda 
hänseende vara af intresse. Från början må emellertid erinras, 
att här icke afses att lämna någon fullständig litteraturförteck- 
ning och att således ett förbigående af en eller annan skrift 
ingalunda behöfver innebära, att den blifvit bortglömd, icke 
heller att dess värde underskattats. 
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Hvad först missionens bibliska grundval angår, finnes 
denna på ett snart sagdt uttömmande sätt framställd i r:sta 
delen af Waurnecks stora verk: Evangelische Missionslehre 
under rubriken: »Die Begrindung der Sendung». I en sär- 
skild skrift med titel: »Die Mission in der Bibel» = har d:r 
Kleinpaul behandlat samma ämne, framför allt uppehållande 
sig vid missionstankarna i Apostlagärningarna, i de paulinska 
brefven och i Uppenbarelseboken. Spridda hänvisningar till 
det bibliska materialet lämnar äfven Hesse's »Die Mission auf 
der Kanszel»t"&, 

Komma vi därefter till mäissionshistorien, så hafva just 
under senaste sid på vårt språk öfverflyttats tvenne betydande 
framställningar af densamma, nämligen dels dansken H. Us- 
sings: »Evangela segertåg öfver jorden $, dels Waårneck's allt- 
jämt i nya originalupplagor utkommande »De protestantiska 
Missionernas historia ft. Såsom titlarna angifva, har den se- 
nare förf. utstakat gränserna något trängre för sitt arbete än 
den förre, hvilket dock i verkligheten ej vållar någon mera 
betydande skillnad. Attiöfrigt ingå på en grundligare gransk- 
ning och jämförelse mellan de båda nämnda arbetena, förbju- 
der redan utrymmet; måhända kan framdeles tillfälle därtill 
yppas. Så mycket torde dock kunna sägas, att Warneck och 
Ussing i flere hänseenden komplettera hvarandra, icke minst 
därigenom att den förre — helt naturligt för öfrigt — ägnar 
särskild uppmärksamhet åt det från Zysklands evangeliska 
kristenhet utgångna missionsarbetet, under det att Ussings 
sympatier tydligen gå åt det engelsk-amerikanska hållet. En 


annan olikhet är, att Ussing ägnar mer uppmärksamhet åt det 
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talar den omständigheten, att förf. snart sagdt genom ett helt 
lifs specialstudier förvärfvat sig en kanske i vår tid enastående 
insikt på det missionshistoriska området, till följd hvaraf han 
naturligen ock blir en synnerligen säker vägledare för andra. 
Den svenska upplagan af Warnecks bok åtföljes dessutom 
af en sammanfattande framställning af de svenska missionernas 
historia. Vi hemställa, om det icke kunde vara lämpligt att 
äfven utgifva densamma i särtryck. En kännbar brist inom vår 
svenska missionslitteratur skulle därigenom afhjälpas. Andra 
luckor inom densamma återstå icke desto mindre att fylla. 
En sådan måste framför andra lifligt beklagas: Ööristen på en 
sammanhängande framställning af vår svenska kyrkas mission 
Zz dess historiska utveckling. Förarbeten till en sådan voro 
redan för 10 år sedan förhanden, och ett tillkännagifvande + 
S. K. M. T. gaf förhoppning om, att de skulle snarast möjligt 
fullföljas till önskadt resultat. Tyvärr hafva allt hitintills alla 
dylika förväntningar gäckats, till stor skada för vännerna af 
vår kyrkas mission, hvilka på grund däraf ännu alltjämt sakna 
ett i hög grad viktigt och grundläggande medel för missions- 
studiers bedrifvande. För hvarje år som går, utan att behof- 
vet i denna del fylles, blir det allt svårare, för att icke säga 
omöjligt, för den enskilde missionsvännen att t. ex. ur gamla 
tidningsårgångar (delvis ej längre tillgängliga) eller småskrifter 
söka tillhopa det material, han oundgängligen behöfver för att 
själf bli verkligt bekant med och göra andra bekanta med 
svenska kyrkans mission. Vi drista därför lägga denna ange- 
lägenhet varmt på missionsstyrelsens hjärta, uttalande den 
önskan, att uppdrag om utarbetande af svenska kyrkans mis- 
sions historia lämnas åt kompetent person, som ej af annat 
arbete förhindras att inom en begränsad framtid bringa det- 
samma till utförande. 

Spridda bilder ur missionshistorien hafva under årens 
lopp influtit i det på Fosterl. Stift:s förlag utgifna »Mäissions- 
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bibliotek för folket> samt i några under senare åren i sv. öf- 
vers. och bearbetning (af E. Boöéthius) utgifna » Missionsbilder»" 
— från N. Zeeland, Vestafrikå 0. s. v.. En sammanhängande 
skildring af ett missionssällskaps (»London-missionens») verk- 
samhet under 100 år lämnade K. G. Kjellgren i sin läsvärda 
bok »Hundra år på världsmissionsfältet>", Studentmissions- 
föreningens (numera upphörda) »Meddelanden» äfvensom »Nor- 
disk Missionstidskrift> hafva innehållit flere lärorika öfversikter 
öfver vissa missionsfält eller vissa missionssällskaps arbete. 
Naturligen gäller detsamma i ännu större omfattning om den 
af professor Warneck sedan 30 år tillbaka redigerade »Allge- 
meine Missionszeitschrift». 

För den, som vill erhålla en något så när fullständig öf- 
verblick öfver världsmissionens nuvarande ställning och om- 
fattning, är det framför allt trenne hjälpmedel, som komma i 
betraktande. Vi nämna i första rummet KR. Grundemanns 
»Missionsgeographie und Statistik>""; ett arbete, som af förf. 
särskildt tillägnats varande och blifvande präster, och hvilket, 
atföljdt som det är af en serie enkla kartor, erbjuder en syn- 
nerligen instruktiv handledning. Något rikare material inne- 
håller Gundert's »Die evangelische Mission», till hvilken 
Grundemann's 1903 i ny upplaga utgifna »Veuer Missionsatlas» 
kan sägas utgöra ett hardt när oumbärligt komplement. Kar- 
torna äro här färglagda och öfver hufvud finare och noggran- 
nare utförda än i »Missionsgeografien». 

På det mäissionsteoretiska området finnes ingen grundli- 
gare och mångsidigare ledsagare än Warneck i hans redan 
nämnda »Evangelische Missionslehre», ett arbete om icke 
mindre än 5 band, hvilket: det helt nyligen förunnats den 
åldrige författaren att fullborda. Redan en flyktig blick i det- 
samma är ägnad att gifva ett intryck af mångfalden af de 
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frågor, som på missionens område kräfva ett svar. Har om 
någonsin känner äfven den, som något sysslat med missions- 
studier, hur begränsad hans missionskunskap i själfva verket 
är. Den som emellertid ryggar tillbaka för den tyska »bred- 
den» och grundligheten och af ett eller annat skäl vill nöja 
sig med en mera kortfattad öfversikt af de missionsteoretiska 
spörsmålen, kunna vi hänvisa till ett litet af norske pastorn 
Förgensen utgifvet arbete »Missionslere»". Äfven den danske 
missionskännaren pastor Sörensens värdefulla broschyr: »Mazis- 
sionsforventninger og Missionsresultater»"" förtjänar att i detta 
sammanhang nämnas. Numera biskop Zottzes » Evangelistik» "=" 
torde på förhand vara alltför väl känd för att behöfva påpe- 
kas för svenska läsare. Dess ståndpunkt är den rent lutherska, 
under det Warnecks är alltigenom unionistisk. 

Till missionslitteraturen höra äfven missionstidningarna 
och missionstidskrifterna. Våra svenska missionstidningar sys- 
selsätta sig vanligen till största delen med hvar sin mission. 
För den, som vill se sig något vidare om, ligger närmast till 
hands att tänka på Nordisk Missionstidskrift, efter förre ut- 
gifvarens, prosten Wahls död, fortsatt af V. Sörensen och F. 
Munck under aktiv medverkan af svenska och norska mis- 
sionsvänner. Under sin nya redaktion har tidskriften redan 
hunnit sin Ö:te årgång, men under det den räknar ett jämfö- 
relsevis stort antal norska och danska prenumeranter, stå 
svenskarne alltjämt afgjordt i minoriteten, hvilket är att be- 
klaga, icke så mycket ur tidskriftens synpunkt (om än äfven 
den vore värd och kunde behöfva ökad uppmuntran), som 
därför att det häntyder på bristande sinne hos oss för vikten 
och värdet af missionsstudier. Åtspriset, 3 kr. för 6 häften, 
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gamla, bepröfvade tyska tidskrifterna »A. M. Z.> (Allgem. Miss. 
Zeitschr., utg. af Warneck) och »E. M. M.» (Evang. Missions- 
Magazin, utg. från Basel) skulle vi särskildt vilja påpeka en 
nyare, som både genom sina rika och förträffliga illustrationer 
från alla möjliga missionsfält och på grund af sitt populära 
framställningssätt särskildt bör kunna göra god tjänst för den, 
som behöfver material för högläsning eller föredrag vid mis- 
sionssyföreningar o.s.v. Vi mena den af Pfarrer Jul. Richter 
utgifna, månatligen utkommande »Die Evangelischen Mis- 
Stonen>", hvars utgifvare själf nyligen besökt de olika missions- 
fälten i Indien och därifrån lämnat liffulla skildringar dels i 
sin tidskrift, dels ock i tvenne särskildt utgifna böcker: »Die 
deutsche Mission in Sydindien» och »Nordindische Missions- 
fahrten» (samma förlag). 

Innan vi lämna missionslitteraturens vidsträckta fält, vilja 
vi till intresserades tjänst påpeka tvenne goda vägvisare, sär- 
skildt hvad den /Zypska litteraturen angår: »Wegweiser durch 
die wissenschaftliche und pastorale Missionsliteratur» samt 
> Wegweiser durch die volkstimliche Missionsliteratur»"=. 

Sedan sålunda några goda hjälpmedel för missionsstu- 
diers bedrifvande anvisats, återstår att korteligen belysa frågan 
om den metod, man vid dessa studier snarast torde böra följa. 
Vi tänka härvid egentligen på mäisstonshistoriens studium. I 
fråga om dettas lämpligaste planläggning hafva olika meningar 
gjort sig gällande. T. o. m. två så framstående missionskän- 
nare som Warneck och Grundemann anvisa i viss mån olika 
vägar. Enligt den förres mening bör man begynna med stu- 
diet af en allmän öfversikt af missionens historia, därefter 
öfvergå till nägon sammanhängande framställning af den mis- 
sions utveckling, hvilken har närmaste anspråk på ens intresse 
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neck, sedan i stånd att följa de löpande underrättelserna om 
den ifrågavarande missionen, sådana de lämnas i dess tid- 
ningsorgan och årsredogörelser, utan att därför begränsa sitt 
missionsintresse blott till denna. Härtill bör slutligen såsom 
kompletterande komma studiet af goda missionsmonografier, 
hvilka kunna lämna en inblick i de olika förhållandena på 
olika missionsfält och uti de i viss mån olika grundsatser och 
metoder, efter hvilka arbetet på skilda håll bedrifves. 

Grundemann åter förordar en motsatt väg: att begynna 
med ett omsorgsfullt studium af sin egen missions tidning, 
årgång efter årgång, och därigenom steg för steg söka för- 
värfva sig en ingående och förtrolig kännedom om denna 
missions arbetsfält, arbetare och arbetssätt, och först sedan 
småningom vidga synkretsen till ett större område, i sista hand 
till världen i dess helhet såsom det stora åkerfältet. 

När tvenne så betydande auktoriteter som de nyss nämnda 
i denna fråga intaga en så olika ståndpunkt, får det kanske 
icke anses alltför förmätet att uttala en från deras afvikande 
mening. För vår del hafva vi nämligen svårt att obetingadt 
instämma med vare sig W. eller G. Vi befara, att man ge- 
nom att följa G:s råd lätt kan löpa fara att strax i början af 
sitt missionsstudium s. a. s. drunkna i mängden af detaljer och 
till följd däraf tröttna redan vid de första stegen, alldeles bort- 
sedt från den praktiska svårighet, som mången gång möter 
vid försöken att bekomma en, fullständig serie årgångar af en 
viss missionstidning. Och hvad den af W. föreslagna meto- 
den angår, torde af andra skäl samma resultat kunna förvän- 
tas, enär nämligen t. ex. Warnecks missionshistoriska kom- 
pendium genom mångfalden af sina uppgifter är ägnadt att 
verka tröttande och därigenom afskräckande på nybegynnaren. 
Snarast skulle vi därför vilja förorda en medelväg mellan de 
båda förslagen. Både W. och G. utgå från den förvisso väl- 


grundade förutsättningen, att det alltid är någon särskild mis- 
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sion, som framför andra har berättigade anspråk på en viss 
missionsväns intresse och understöd. Och båda yrka därför 
samstämmigt på, att missionsstudiet bör koncentrera sig kring 
just derra missionsarbete. Månne det icke då lämpligen kunde 
begynna med en /istorisk öfversikt öfver detta arbete? Där- 
igenom vore ju då en god grund lagd för ett mera ingående, 
detaljeradt studium af dess n. v. omfång och beskaffenhet, på 
samma gång en utgångspunkt vore gifven för ett till världs- 
missionen i det hela (incl. dess historia) vidgadt studium. (Här 
möter oss nu emellertid den redan omnämnda kännbara bristen 
på en fortlöpande historisk öfverblick öfver vår svenska kyrkas 
mission). Endast på grundvalen af en sådan allmän känne- 
dom om speciellt våra missionsfält torde ett verkligt frukt- 
bringande studium af mässtonstidningen kunna bedrifvas. Tvif- 
velsutan har Grundemann rätt, då han outtröttligt framhåller 
och betonar vikten af just denna gren af missionsstudiet: 
»Ceterum censeo: lesen Sie ihre Missionsblätter!> Den som 
uppskjuter att läsa de efter hvarandra följande n:ren af mis- 
sionstidningen, torde lätt få erfara sanningen af det gamla 
ordspråket: »En annan gång är en skälm». — Har man så 
tagit kännedom om »sin egen mission», då kan och bör, af 
skäl som i det föregående anförts, missionsstudiet jämväl vid- 
gas att omfatta större områden af det Herrens stora skörde- 
fält, som heter — världen. 

Godt och väl, vill kanske någon svara; men hvarken 
har jag råd att anskaffa all denna litteratur, ej heller har jag 
Zid att arbeta mig igenom den: Detta kan vara sant nog, 
och det är nog icke blott svenska missionsvänner, som känt 
sig stå inför dylika svårigheter. Men i känslan af att »svå- 
righeter äro till för att öfvervinnas» har man ock försökt 
åstadkomma något sådant med förenade krafter. Sedan åt- 
skilliga år tillbaka bestå inom det evangeliska Tyskland en 
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afse icke insamlande af medel för missionsändamål, utan de 
vilja hos präster och lekmän och i första rummet hos sina 
egna medlemmar befordra missionskännedomen och missions- 
intresset. Flere af dem utgifva för detta ändamål årliga publi- 
kationer (en s. k. Jahrbuch”), missionsföredrag och missions- 
fester anordnas efter viss plan här och där ute i bygderna 
o.s.v. Komme något liknande till stånd hos oss (t. ex. för 
hvarje stift), läte det ju äfven tänka sig, att gemensamma in- 
köp af missionslitteratur kunde äga rum, att denna sedan 
cirkulerade och att någon medlem åtoge sig att vid konfe- 
rensens sammankomst referera det eller det arbetet, som kunde 
anses af större värde och intresse. Äfven må erinras om, att 
Upsala studentmissionsförening äger ett ej så obetydligt mis- 
sionsbibliotek, hvarur säkerligen nu som fordom boklån stå 
intresserade till buds (jfr nämda förenings nyligen utgifna 
festskrift, sid. 166 ff). 

Öka vi genom missionsstudier vär missionskunskap, då 
gäller det ju visserligen å ena sidan, att denna får stärka och 
föröka missionskärleken hos oss själfva, å den andra att vi, i 
den mån tillfälle därtill erbjudes oss, göra denna kunskap 
fruktbärande' för andra. »Non schole, sed vite discimus.» 
I lifvet skola våra missionsstudier bevisa sitt värde. De skola 
lifva oss till allt innerligare förbön och allt ihärdigare arbete 
för Herrens stora rikssak. Särskildt skall det guld, vi präster 


under vår forskning på missionens område finna, i predikan 
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dande inom pressen, genom utgifvande af en på missionsområdet orienterande 
årsbok". 
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och undervisning präglas ut i gångbart mynt åt våra försam- 
lingar. Därigenom skola vi hvar i sin mån kunna bidraga 
till, att vår älskade svenska kyrka allt mera i sanning må 
blifva en missionerande kyrka. Allt för snabba resultat af 
vårt arbete må vi lika litet här som eljes vänta. Hvad mer, 
om därvid det i missionshistorien liksom i Guds rikes historia 
öfver hufvud ofta besannade ordet skulle äfven på oss och 
våra efterkommande gå i fullbordan: »En är den som sår och 
en annan den som skördar». En gång skola dock både den 
som sår och den som skördar tillsamman glädjas (Joh. 4: 36 f.). 
Sj Ha SNF, 


Silo i Genesis 49:10. 


Under debatten om den nya bibelöfversättningen har 
detta ställe varit föremål för mycket tal och stora menings- 
skiljaktigheter. Många ha hållit på en traditionell föreställ- 
ning, att detta ställe skulle innehålla en messiansk profetia, 
och yppat farhågor för, att den nya öfversättningen har be- 
Föfvatr oss ett stycker dyrbart. guld; Derordii 10 vv. som en 
ligt gamla öfversättningen lyda så: »till dess hjälten kommer», 
lyda i nya öfversättningen så: »till dess han kommer till Silo», 
hvilken öfversättning vi anse som den sannolikt riktiga. Den 
sannolikt riktiga säga vi, ty ingen kan med visshet säga, hur 
detta ställe skall öfversättas. Därför finns det ett stort antal 
tolkningar af stället med eller utan ändring af texten. Jag 
skall ej besvära tidskriftens läsare med att räkna upp alla 
dessa olika tolkningar. Då nu ställets tolkning ej är säker, 
så kan naturligtvis ingen med visshet säga, om här finns en 
messiansk profetia. Och då lönar det sig ej att göra mycket 


väsen af, hur stället öfversättes. 
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Som sagdt, jag anser öfversättningen: »till dess han kom- 
mer till Silo», såsom den sannolikt, ja jag kan säga i mycket 
hög grad sannolikt riktiga. Och nu några ord härom. Från 
hvilken tid härstammar Gen. 49 kap? Den meningen, att 
orden skulle vara talade af patriarken Jakob, har nu ej många 
anhängare inom vetenskapen, och det kan ej tagas bokstafligt. 
Beskrifningen på stammarna har här klädts i den profetiska 
tankens form för att ge ett sinnrikt uttryck åt folkets sam- 
manhang med stamfadern. Det kan ej tänkas, att Jakob, 
långt förr än stammarne funnos till, i detalj förutsagt om deras 
öden, boningsplatser m. m. Sådant strider mot profetians 
väsen för öfrigt. 

Gen. 49 kap. måste ses i sammanhang med Domb. 5 
och Devt. 33. Dessa tre ställen innehålla beskrifningar öfver 
de israelitiska stammarna i vissa förhållanden. Devt. 33 till- 
hör tydligen konungatiden. Därpå tyder så mycket däri. 
Domb. 5 tillhör domaretiden. Här få vi en föreställning om 
de mest framträdande stammarnes ställning vid en viktig 
punkt i den tiden. Men den är så olik beskrifningen i Gen. 
49, att vi ej kunna antaga den af somliga hyllade meningen, 
att den senare ock skulle tillhöra domaretiden. En viktig 
olikhet bland andra, som vi i detta sammanhang särskildt 
påpeka, är att Juda stam jämte några andra stammar saknas 
i Domarebokens 5 kap. Juda stam nämnes ej mycket i do- 
maretiden. Den lefde afskild och var nog ej synnerligen stark. 
Först med Davids tid rycker den fram till betydelse, ja till 
härskareställning. Därför anse vi, att Jakobsvälsignelsen i 
Gen. 49 i dess nuvarande form sannolikast tillhör Davids tid, 
hvilket ej utesluter, att den kan ha skrifvits med tillhjälp af 
element från föregående tider. 

På Davids konungatid passar] dessa ord: »Spiran skall 
icke vika från Juda, icke härskarestafven från hans fötter — 


ett svagt lejon är Juda m. m.» Men hvilken mening få då 


SILO I GENESIS -40: 10 I1ÖTI 


orden: »till dess han kommer till Silo»? Silo var en gammal 
viktig stad inom Efraims område. Efter landets intagande 
ända till domaretidens slut var den medelpunkten för Israe- 
liternas gudstjänst, såsom vi se af flera ställen i Domareboken 
och I Sam. bok. Men sedan Guds ark bortförts därifrån 
under krigen med filisteerna under Elis och Samuels dagar, 
återkom den ej mera dit, hvarigenom stället förlorade sin 
gamla betydelse, säkerligen till stor saknad och bedröfvelse 
för många, som lärt sig att betrakta Silo såsom en helig ort. 
Emellertid hade ej själfva staden försvunnit under de svåra 
tiderna. Senare nämnes den såsom födelseort för profeten 
VÄlmar iRoörst  Jeremiar talar kap. 7:12 och 20:0-0m Silor sa 
som en förstörd stad. När den förstörts, få vi ej veta. 

Emellertid torde det hos många ha lefvat en längtan 
efter att gudstjänsten i Silo skulle återupprättas. I de tiderna 
var gudstjänsten ofta strängt bunden vid en viss lokal. Vi 
tänka på Jerusalems betydelse senare såsom medelpunkt för 
det religiösa lifvet. Att få bygga ett nytt tempel i Jerusalem 
var för de hemvandrande exulanterna en af deras största fröj- 
der. Att Silo såsom helig ort spelat en roll i de frommes 
medvetande, förstå vi af den stora betydelse, Jeremia ger det 
såsom en typ för Jerusalem, som skulle undergå samma öde. 
Den omtalade längtan efter gudstjänsten i Silo finna vi ett 
uttryck för just i dessa ord i Gen. 49: 10: »till dess han 
kommer till Silo». Vi tänka oss saken på följande sätt. 

Då David blef konung öfver Juda, trädde denna stam i 
förgrunden såsom ett svagt lejon. Och när han sedan blef 
konung öfver hela Israel, hade denna stam fått spiran i sin 
hand äfven öfver de andra stammarna. Den var nu den för- 
nämsta, ur hvilken konungen framgått. Då vaknade längtan 
efter en gemensam hufvudort för hela folket, såsom man haft 
det i domaretiden. Och hvilken ort skulle erbjuda sig för 
medvetandet om ej det gamla Silo? Nu skulle Juda med sin 
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konung i spetsen komma till Silo, d. v. s. gå dit till guds- 
tjänst tillsammans med det öfriga folket. Ett folk, en konung, 
en gemensam kult i Silo, det var det stora idealet. Och 
idealet förverkligades, dock ej alldeles i den form man tänkt 
sig. Davids geniala blick fann, att Jerusalem skulle vara 
lämplig till hufvudstad, och att hufvudstaden var lämpligast 
såsom medelpunkt äfven för kulten. Det fick äfven betydelse 
för konungens maktställning. 

Men med en sådan tolkning komma orden: »till dess han 
kommer till Silo>, att utgöra en. del af en messiansk profetia. 
Hela beskrifningen på Juda stam blir en sådan profetia. Ge- 
nom den sammanslagning af alla stammarne, som skedde ge- 
nom David, fördes folket i dess helhet närmare den messias- 
typ, som det skulle utgöra äfven såsom en sådan helhet. Och 
inom det hela folket framstod Juda stam såsom en messiastyp 
genom den renare gudsdyrkan, den bevisat, genom den makt- 
ställning, den intog hos det folk, som skulle frambringa Messias, 
och därigenom, att det gaf folket den konung, som blef den 
stora individuella messiastypen, David. Juda stam var en 
messjastyp, som individualiserade sig, såsom vi se däraf, att 
Jesus i Apok. 5 kap. kallas lejonet af Juda stam. Begreppet 


lejon öfverfördes från stammen till dess förnämste afkomling, 


Messias. F. Å. Fohansson. 


Tidskriftsöfversikt och strödda meddelanden. 


I Luth. Kirketidende N:o 8 läsas följande vackra min- 
nesord öfver den nyligen aflidne biskop Heuch, hvilka säker- 
ligen äfven inom vida kretsar i vårt land skola vinna genklang. 


»Biskop Heuch er gaaet bort. Hvilken Plads han ind- 
tog i vort Kirkeliv, turde bedst vise sig af den Bevegelse, 
Budskapet om hans Bortgang har fremkaldt hos alle, som 
bevidst' lever vor Kirkes Liv med, af den seregne, plud- 


TIDSKRIFTSÖFVERSIKT O. STRÖDDA MEDDELANDEN 163 


selige Feolelse af Tomhed, som breder sig i et Samfund, naar 
der merkes, at en berende Pille er borte. Ogsaa den Maade, 
hvorpaa den aldrende Biskop nu er taget bort fra os, har 
gjort sit dybe Indtryk. Han udtalte for ikke saa ret lenge 
siden om den sidste, skarpe Strid, som har staaet om hans 
Navn, at han paa Forhaand vel vidste, at den maatte komme; 
men Tanken paa, at hans Livsdag snart kunde vere omme, 
trengte ind paa ham, og det var dette, som havde nodt 
ham til, for Dagen endtes, at tale det Ord, som laa ham paa 
Hjertet. Saa fik han Tid til at tale sit Ord — og Dagen er endt. 

Mengkdetewatmen rio AtberdetslbasNsomisaa? oalsttl 
Ende. Og den har sat sine dybe Merker. Ligefra den unge 
Personelkapellan i Drammen ved sin eiendommelige Pree- 
diken drog til Kirke og Gudshus dem, som ellers ikke pleiede 
sege did — der var jo jevngod Plads for alle Dannelsestrin 
tuners denne bredikestolsfalt Evettocsktort Livetisom hans 
Tale fled, havde den Livets Magt over dem alle. Han blev 
da ogsaa midt i sin uefterlignelige Originalitet en typisk 
Pre&dikantpersonlighed, hvis Indflydelse paa norsk Prediken- 
kunst ikke kan overvurderes. Merker man ved Sammenlig- 
ningen med den kirkelige Forkyndelse i flere andre luther- 
ske Lande i den norske Prediken en friskere Oprindelighed, en 
Frigjorthed fra Formens Stereotypi, der giver Plads for Forkyn- 
deren selv, og hvad han maatte have at sige — da skal Heuchs 
Navn n&vnes i forste Raekke imellem dem, som brod Veiene. 

Fra hans Lerestol de faa Aar, han var Lerer for vor- 
dende Prester, udgik denne selvsamme Strom af frisk Oprinde- 
lighed, der indbed til at soge selv derhen, hvor han havde 
fundet Livets Kilder. Hvor kunde vi, som dengang var 
hans Elever, gaa fra en Skildring f. Eks. af »Presten ved 
Dodsleierne» aldeles betagne af dette Indtryk af Prestetjene- 
stens Heihed og dog higende efter at faa gjore, om muligt, 
vor Tjeneste i Helligdommen, som det kunde forundes os. 

En frisk, kjernesund Personlighed uden Skromt og uden 
Frygt, en &gte luthersk-kirkelig Skikkelse evede han, medens 
han endda stod i sin fulde Kraft, paa de kirkelige Moder en 
nesten overvae&ldende Indflydelse. Hans mesterlige Dialektik 
og den Slagferdighed, for hvilken Debattens Farer var en Lyst, 
har ovet sin henferende Magt over mere end en Forsamling. 
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Den myndighed, som hans skrevne Ord kunde eie, vil 
de maaske bedst kunne vurdere, som mindes Artiklerne fra 
»Ugeskriftets;s Dage. Skjont hans seneste Skrifter og den 
Storm, de reiste, vil vere tilstrekkelige — i alles Bie som de 
er — til at bere Vidnesbyrd om en Mand, der baade havde 
noget at sige og sagde det, saa det blev hort og forstaaet. 
Hans rige literere Efterladenskaber skallfor en Efterslegt 
kjendetegne en fuldgod, luthersk Hyrde, der var paa sin 
Post, da han ferste Gang saa Frafaldets Anlob nerme sig 
Kirkemurene, og raabte sit Varsko, da han anden Gang saa 
Faren, som idenfra begyndte at true Hjorden. 

Hvad Christiansandsbispen har veret for sit Stifts Me- 
nigheder, skal de visselig sent glemme — en folkekjzer bispe- 
lig Skikkelse, der i barnligere tider vel skulde faaet det 
sagndannende Eftermele. 

Den Dag, da Budet om Biskop Heuchs Ded begyndte 
at spredes ud over Norges Land, var en stille Lerdag, da 
de norske Prester forberedte sig til at tale over Evangeliet: 
»Se, det Guds Lam, som berer Verdens Syndb Det havde, 
som han engang udtrykte det, veret hans Livs Herlighed at 
forkynde just saaledes Evangeliet, den uforskyldte Frelse 
ved Kristi Tro, JILad deti blive Erugten at hansiGjerning 
iblandt os og den Mindelse, vi tager af hans sidste Ord, for 
han kaldtes bort, at vi bliver i det Evangelium, som skaber 
Kirkemend og alene har Forjettelsen om kirkelig Opgang! 
Velsignelse over hans Minde!» 


x ko 
K 


I samma tidskrifts 12:te häfte anföres in extenso den 
skrifvelse, hvilken biskop Bang i norska episkopatets namn 
i anledning af den s. k. »Professorsagen» tillställdt den norska 
regeringen. Den har följande lydelse: 


»Til den kongelige norske Regjering. 

Efter Samraad med Biskoperne over Hamar, Bergens 
Trondhjems og Tromse Stifter tillader jeg mig i ZErbedig- 
hed at henvende mig til den kongelige norske Regjering i 
Anledning af Besettelsen af det ledige Professorat i Theo- 
logi ved vort Universitet. 
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Det ter vere den norske Regjering vel bekjendt, at 
dette Spergsmaal har sat vort Kirkefolk i en sterk Bevz- 
gelse og vakt megen Uro og Bekymring i vide Kredsemog 
det er dette, som har fremkaldt nerverende Henvendelse. 
I mine Embedsbrodres og eget Navn tillader jeg mig, saa 
indtrengende jeg formaar, at fremholde Nedvendigheden af 
at den Lererstillning i det theologiske Fakultet, hvis Inde- 
haver har den saare betydningsfulde Opgave at hjelpe de 
vordende Prester till en ret og klar Forstaaelse og Tilegnelse 
af vor Kirkes Tro og Lere, maa blive betroet en Mand, der 
staar paa den lutherske Kirkes Grund og samstemmer med 
den lutherske Kirkes Bekjendelse. 

Om den Tilstand skulde indtr&de, at Professoratet i 
Dogmatik blev besat med en Mand af tvivlsomt konfessionelt 
Standpunkt eller som i et eller flere vigtige og i Livet ind- 
gribende Stykker befandt sig i ligefrem Uoverensstemmelse 
med den lutherske Bekjendelse, .saa vilde dette under den 
nuve&rende kirkelige Situation kunne faa meget betenkelige 
og 1 sine Virkninger uoverskuelige Folger. Tilliden til dem, 
SommWerfrsattemtlfatistyrer KärkenstAnlegendecioga tilfattar- 
berder i Kirkens ofjeneste, vilde undergraves; de unge Pre- 
Sterö dem trarbiniversitetets kom mds Menisnhedernecognviste 
sig at fere en Lere, der stod i Strid med den Augsburgske 
Konfession og Luthers lille Katekismus og de autoriserade 
Lereboger, vilde virke mere til at rive ned end til at bygge 
op; nedbrydende Retninger vilde finde en frodig Jordbund 
i den kirkelige Oplysningstillstand; selve Folkekirken vilde: 
staa i Fare for at sprenges. 

Sluttelig beder jeg den kongelige norske Regjering at 
betragte nerverende Henvendelse som et Udslag af de nor- 
ske Biskopers Omhu for den Kirke, hvori vi er satte som 
Tilsynsmend. Og jeg>er overtydet om, at den samlede 
norske Regjering har et vaagent QOie for Betydningen og 
Nedvendigheden af, at Kirkens i Folkets Liv saa dybtgaa- 
ende Interesser omve&ernes saaledes, at de tager Vekst og 
ikke lider Skade eller Afbrzeek. 

Oslo Bispegaard, 27de Februar 1904. 

Dr. Bang. 
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Granskningar och anmälningar. 


Weiss, D. B., Die Religion des neuen Testaments. Stutt- 
Sartr och BERUNAIOOSE OSA: 


Förr i världen behandlade man biblisk teologi på det 
sättet, att man sökte ut ställen ur skriften, hvilka man an- 
vände som stöd för dogmatiska satser. Det var bevis ur 
skriften för dogmatiken. Så fick skriften ingen själfständig 
ställning. Dogmatiken blef det första, efter hvilken skriften 
fick rätta sig. Och därvid tog man för gifvet, att alla skrif- 
tens författare hade samma uppfattning, samma dogmatik. 

Ett djupare och mera själfständigt skriftstudium har här 
åstadkommit stora förändringar. Nu göra vi mera allvar af 
reformationens grundsats om skriftens betydelse. Nu söka 
vi att låta skriften tala själf, oberoende af dogmatiska förut- 
sättningar, att verkligen låta det dogmatiska tänkandet be- 
fruktas af skriftens innehåll såsom det första och grundläg- 
gande. 

Men ett själfständigt och verkligt historiskt studium af 
skriften, som låter oss känna personligt lif i densamma, fin- 
ner ock, att de olika författarne haft relativt olika meningar, 
betonat och utvecklat vissa sidor af kristendomens innehåll. 
Därför talar man nu om Pauli teologi, Jakobsbrefvets teologi, 
hebreerbrefvets teologi o. s. v. Och då uppkommer den 
stora frågan: fins det i skriften en enhetlig åskådning eller 
ha vi här en mängd motsägande åsikter? Det senare vore 
tröstlöst. Somliga antaga det dock. Men i själfva verket 
är det så, att vi här ha en gemensam stor grundåskådning, 
som reflekterar sig i olika inspirerade mäns andar. Så för- 
svinner oredan och tröstlösheten och i stället träder en har- 
monisk rikdom af evighetstankar, som fyller själen med jubel. 

B. Weiss har skrifvit en lärobok i nytestamentlig teo- 
logi, som haft stor betydelse och utkommit i flera upplagor. 
Han står på en uppenbarelseståndpunkt och behandlar sitt 
ämne efter den nyss nämnda metoden. Emellertid har han 
funnit anledning att skrifva en bok, där han just visar upp 
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det enhetliga i de olika nytestamentliga skrifternas åskådnin- 
gar. Och den boken är det vi härmed anmäla. Han kal- 
lar den för »nya testamentets religion. Det är en lyckligt 
funnen titel. I dessa tider ger det religionshistoriska studiet 
oss mycket att tänka på. Det kan röra ihop kristendomen 
med de hedniska religionerna. Men det kan ock visa kristen- 
domens härlighet i jämförelse med andra religioner. Och 
nu gör W. oss den tjänsten att komma oss att reflektera på, 
huru nya testamentets teologi just är ett uttryck för den 
religion, som glänser vidt öfver alla de andra såsom den 
fullkomligt sanna religionen. 

Boken har först en inledning, i hvilken förf. behandlar 
sådana frågor som kristendomens väsen, uppenbarelsens vä- 
sen, den heliga skrift, religion och teologi. I själfva hufvud- 
delen är frälsningen den ledande grundtanken, så att han 
har delarne: frälsningens förutsättningar, frälsningen i Kristus, 
frälsningens förverkligande. Och som antydt går förf. i 
denna bok ej tillväga så, att han redogör för hvad Paulus 
eller, Petrus, lärt o. sv. utan han uppställer em viss sats, 
och sedan kallar han fram alla författarne i nya testamentet 
såsom vittnen för densamma och visar, huru vittnesbörden 
sammanstämma trots de” olika tankarne och orden, sa att 
Kristus själf är det stora hufvudvittnet, med hvilket förfat- 
tarne samstämma. Den ena eviga sanningens klara, rena 
våg väller fram genom alla nya testamentets heliga skrifter. 
Och härvid söker han ej konstla bort olikheterna, utan han 
visar, huru de liksom ge lif och färgrikedom åt taflan. 

Men såsom det anstår en skicklig nytestamentsexeget 
går han tillbaka till gamla testamentet och söker upp de 
djupa rötterna där till det lifvets träd, som grönskar och 
blomstrar i de nytestamentliga skrifterna. Så kommer han 
att behandla och beröra en mängd stora och intressanta 
problem. 

I åtskilligt ha vi en annan mening än förf. Så kunna 
vi ej förstå, huru denne annars så sansade forskare kan be- 
Strida, att den. Helige: Ande enligt nya testamentet är per- 
sonlig. Är Anden Guds Ande, så måtte han väl vara per- 


sonlig, eftersom intet opersonligt kan finnas hos Gud. Härför 
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tala ock så många ställen i Johannes evangelium och annor- 


städes. 
Denna utmärkta bok är en bok för våra präster. 
fe ale Jå 


MYHRMAN, DaAvIiID M., Babel-Bibel eller Bibel-Babel. Före- 
drag vid de akademiska sommarkurserna i Uppsala 
1903. Tryckt på åhörarnes begaran. EE. V.: Hellströms 
förl. od UPpPsala. 5 5ESIA Ar RNSKSTOrE 


Docenten Myhrmans skrift utgöres af det sista af de 
föredrag, som han vid de akademiska sommarkurserna i Up- 
sala 1993 höll öfver »upptäckterna i det gamla Babylonien 
och Assyrien under 1800-talet». Då förf. nu enligt många 
åhörares önskan utgifvit det af trycket och därvid i någon 
mån fullständigat detsamma, har han därmed äfven haft det 
syftet att lämna »ett tillräckligt material för ett, åtminstone 
i hufvudsak, själfständigt bedömande» af den viktiga fråga, 
som särgkildt genom prof. Friedrich Delitzschs bekanta före- 
drag. i början: af 1902 och 1903 fatt aktuelltiintresse; för 
hållandena mellan Babel och Bibel. 

I inledningen framhåller förf. med rätta, att D. skjutit 
öfver målet, då han icke hållit sig inom sitt område utan 
dragit in frågan om uppenbarelsen i sin framställning. De 
nya forskningarnes banérförare låta sig alltför ofta, säger 
förf., »bländas af det nya ljuset, så att de ej skarpt nog skilja 
mellan möjlighet och sannolikhet, förmodan och verklighet, 
antaganden och ådagalagda fakta. Deras hänförelse för dem 
lätt för långt. Slutsatser framställas, som man förgäfves 
söker någon som helst egentlig grund för. Ofta blir själfva 
framställningssättet sårande för motpartens känsla, och detta 
väger tungt i vågskålen, då det rör sig om garnla fäderne- 
ärfda föreställningar och känslor, som man varit van att be- 
trakta såsom heliga, och som ju åtminstone kunna göra an- 
språk på den vördnad, man i allmänhet skänker det åldriga.» 
Detta är rätt taladt. Men lika litet man bör »bländas af allt 
nytt ljus, som strömmar ut öfver tingen och deras sam- 
manhang», lika litet har man rätt att »blunda härför samt 
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envist och mot alla skäl hålla fast vid det traditionella», blott 
därför att det är traditionellt (s. 14 f.). 

Författaren öfvergår därefter till att skärskåda förelig- 
gande fakta och stannar därvid först för de historiska. Kort 
och sakligt framhålles därvid, huru de hittills tolkade kil- 
skrifterna dels bekräfta, dels förklara och dels fullständiga 
de uppgifter och antydningar i fråga om babylonisk-assyriska 
förhållanden och dessa gamla folks beröring med Israel, som 
förekomma i Gamla testamentets skrifter. Vi stryka därvid 
särskildt under det uttalanden, förf. gör, sedan han erinrat 
om, att den i 2 Kon. 15:19 omtalade assyriske konungen 
Pul, som icke återfinnes i de assyriska konungalängderna och 
hvars tillvaro därför förnekats, enligt de babyloniska konunga- 
längderna sammanfaller med Tiglatpileser, som hade detta 
namn såsom härskare öfver Babylon — det var nämligen 
sed, att assyriska konungar, som samtidigt innehade Baby- 
lons tron, i denna egenskap hade ett annat namn vid sidan 
af sitt egentliga assyriska konunganamn. Han säger: »Det 
är väl värdt att ihågkomma detta exempeli striden om mån- 
gen dunkel och kanske med närvarande resurser olöslig 
fråga, hvari traditionell teologi och modern vetenskap draga 
i härnad mot hvarandra. Det varnar för förhastade slutsat- 
ser och hårda domar öfver oliktänkande samt uppmuntrar 
sanningssökaren, att på samma gång han går så långt som 
möjligt i sin sträfvan efter en ändgiltig lösning, han dock 
tryggt kan låta en fråga stå öppen, till dess nytt ljus afgör 
densamma» (s. 21). 

Hvad angår de beröringspunkter i fråga om kulturella, 
religiösa, gudstjänstliga förhållanden och sådana, som beröra 
det inre religiösa lifvet, som förf. därefter framhåller, kunde 
vi ha ett och annat att anmärka. I anslutning till den ba- 
byloniska kosmogonien säger förf. s. 28: »Jahweh frambrin- 
gar lif och ordning i Hades genom att rufva, som en fågel 
öfver sina ägg, öfver det kaotiska djupet, Zehom (Tiamati)>. 
Men förf. förbiser där den olikhet, som reser ett oöfverstig- 
ligt svalg mellan den babyloniska och den bibliska åskådnin- 
gen i detta fall. Enligt den bibliska åskådningen är ska- 
pelseutvecklingen betingad icke blott däraf, att Guds Ande 
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sväfvade öfver vattnet, utan framförallt af Guds ord: »Gud 
sade — och det vardt>, — I fraga om det unsevreloiosami 
vet framhåller förf. s. 39, att vi hos babylonierna och assy- 
rerna möta »sant religiösa känslor, hvilka i upphöjdhet, inner- 
lighet och djup väl kunna tåla en jämförelse med hebreer-' 
nas, »- Detta synes! ossisicke tiktigti pl kdessat skatbo 
psalmer är icke synden uppfattad i sitt innersta väsen som 
en ond viljeyttring, lika litet som Guds helighet och rättfär- 
dighet komma till sin rätt. Smärtan öfver synden har sin 
grund i den yttre nöd den medför, och man beder icke så 
mycket om befrielse från synden själf som om befrielse från 
straffet. Man vill återvinna gudarnes ynnest, men om ett 
inre fridsförhållande till dem är det däremot icke tal. Där- 
med sammanhänger då ock, att man å ena sidan söker ur- 
säkta synden genom att hänvisa till den allmänt mänskliga 
syndigheten, å andra sidan genom magiska trollformler lik- 
som söker öfva våld på gudomligheten och tvinga den till 
att blifva sig bevågen. Någon frälsningsvisshet finnes icke 
heller i dessa botpsalmer. Huru annorlunda i alla dessa 
afseenden de bibliska botpsalmerna! — Mycket skarpare 
hade förf. i flera fall bort markera skillnaden mellan den 
babyloniska och bibliska uppfattningen. Hade förf. det gjort, 
skulle han icke t. ex. i fråga om gudsbegreppet ha uttalat 
sig som han gör s. 46: »Vi fästa oss ej vid, att babylonierna 
dyrkade flere gudar, under det hebreerna dyrkade en enda» 
— liksom om skillnaden mellan polyteism och monoteism icke 
vore så mycket att fästa sig vid. Alldeles oriktig måste 
vi ock döma förf:s uppfattning, att hebreerna på Moses tid 
skulle tänka sig Gud blott som en stor krigare och en na- 
tionalgud. Och en sådan skillnad, som förf. synes göra mel- 
lan profeterna och Moses uppfattning af Gud, existerar en- 
dast i vissa kriticis fantasi. Mycket har det ock förundrat oss, 
huru förf. s. 24 kan säga, att man af Hammurabis lagstift- 
ning »ovillkorligen får det intrycket, att kvinnan aktades högre 
hos babylonierna än hos hebreerna». Sanktioneringen af 
tempelprostitutionen till Ischtars ära — annat att förtiga — 
är ett ojäfaktigt vittnesbörd om motsatsen. Med dessa an- 
märkningar, till hvilka andra kunde läggas, bör dock fästas 
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uppmärksamhet på, att förf. under rubriken: »Likheter och 
olikheter, frändskap och främlingsskap» med bestämdhet fram- 
håller, hurusom med all frändskap i föreställningar, tan- 
kar, lagar och seder, det dock är »en himmelsvid skillnad i 
uppfattning, framställning och behandling» i fråga om den 
babyloniska och bibliska åskådningen. »Hvem vill förneka», 
säger han, »att det ej susar betraktaren till mötes en högre 
andlig fläkt i hebreernas skrifter, att de präglas af en högre 
andlig och sedlig halt?» (S. 45). 

INNNSitötaförsökirealförklating, hurut vi haratt tankaross 
uppkomsten af dessa likheter och olikheter mellan babylo- 
nisk-assyriska och hebreiska föreställningar, afvisar förf. med 
rätta låneteorien. Att babylonierna skulle ha lånat från 
hebreerna är en historisk omöjlighet, och att de sistnämnda 
skulle ha lånat af de förra förklarar ej föreliggande fakta. 
Med afseende på hypotesen om en gemensam urkälla an- 
märker förf., att den »utan tvifvel är alldeles förträfflig, men 
det historiska bevismaterialet räcker f. n. ej till att fastställa 
densamma> (s. 49). »Mär och turu hebreerna berördes af 
babyloniskt inflytande, kan ännu åtminstone endast blifva 
en förmodan, men att de, om än indirekt, djupt berörts 
däraf, synes ligga utom allt tvifvel, äfven om de båda fol- 
ken ursprungligen mottagit sina föreställningar från en gemen- 
sam urkälla, fast genom skilda kanaler» (s: 49). Men »af 
samma material hafva hebreerna skapat ett nytt och enastä- 
ende, af deras högre gudsbegrepp genomträngdt och präg- 
ladt religiöst system» (s. 50). — I sitt slutord uttalar sig förf. 
på ett skönt och varmt sätt om värdet af Gamla Testamen- 
tets skrifter, ett värde, som af ingen forskning kan göras om 
intet, på samma gång han dock framhåller en ny värdesätt- 
ning af dem såsom i viss mån af förhållandena påkallad. 

Det torde framgå af vår anmälan, att doc. Myhrmans 
skrift är ett sakligt och i det hela måttfullt inlägg i Bibel- 
Babel-striden, som väl förtjänar att spridas och läsas i vida 
kretsar, äfven om vi icke kunna medgifva, att den lämnar 
tillräckligt material för ett själfständigt omdöme i den fråga, 
den behandlar. väl, SG 
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GRUTZMACHER, RICHARD H., Lic. theol., Wort und Geist. 
Eine historische und dogmatische Untersuchung zum 
Gnadenmittel des Wortes. Leipzig. A. Deichert'sche 
Verlagsbuchhandlung (Georg Böhme), 1902 (312 s. 8:0). 
MIEST5O: 

Med rätta har v. Frank påpekat, att oafsedt skillnaden 
emellan Ordets nådemedel å ena sidan och sakramenten å 
den andra, det likväl kan sägas vara för både Ordet och 
sakramenten ett gemensamt kännetecken, att ett sinnligt ele- 
ment tjänar nåden såsom vehikel, och ur denna synpunkt 
är det blott en relativ skillnad, om detta sinnliga uppfattas 
med hörseln eller med andra sinnen. Huru förhåller sig nu 
emellertid i Ordets nådemedel den helige Ande till det yttre 
ordet, vare sig detta tänkes läst eller hördt såsom ett för- 
kunnadt ord? Detta är det problem, hvarmed ofvan nämnda 
arbete sysselsätter sig. 

Författaren visar först, huru problemet under reforma- 
tionstiden uppkommit, och härvid dröjer han naturligtvis 
särskildt vid Luther. Enligt Grätzmacher finna vi med af- 
seende på den föreliggande frågan tvenne olika tankekedjor 
hos Luther. Den ena, som stammar från mystiken, antager, 
att människans ande på ett oförmedladt sätt kan beröras och 
påverkas af Guds Ande; den andra däremot häfdar, att Guds 
verksamhet härvid alltid förmedlas af de medel, som Gud 
därtill bestämt. Det religiösa intresse, som vid den första 
tankeräckan behärskar Luther, är att Gud icke må göras 
beroende af sina egna medel, utan — i nödfall — kunna 
hjälpa människorna äfven utan dessa medel. Faktiskt blir 
emellertid särskildt efter kampen med svärmarna den senare 
tankegången hos Luther allt mer dominerande. Luther tän- 
ker sig numera icke någon motsats emellan Guds yttre och 
inre verkande eller emellan de båda verkningssätten genom 
Ordet och Anden, utan det sinnligt förnimbara ordet är det 
medel, hvarigenom nåd och sanning intränga i människans 
hjärta, och det är sålunda af detta medel, som den helige 
Ande betjänar sig, då han vill påverka oss. Ordet är An- 
dens instrument, men visserligen kräfves det, att Anden be- 
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gagnar detta instrument, ty först därigenom varder Ordets 
potentiella kraft aktuell. Det gudomliga nådemedlets objek- 
tiva karaktär framgår enligt Luthers åskådning särskildt däraf, 
att Ordet alltid verkar, och det är blott effekten af dess 
verksamhet, som kan vara olika alltefter objektens beskaffen- 
het. För Luther är dock det förkunnade Ordet det egent- 
liga nådemedlet, och Andens verksamhet är därför icke för- 
bunden med det extra usum. Ett klassiskt uttryck för den 
lutherska kyrkans uppfattning af Ordet såsom nådemedel 
finna vi som bekant i Augustanas femte artikel: »per verbum 
et sacramenta tamquam per instrumenta donatur Spiritus 
sanctus, qui fidem efficit, ubi et quando visum est Deo, in 
ls, Qui audiunt evangelium.» 

Utförligt skildrar författaren härefter den vidare utbild- 
ningen af denna läropunkt i den lutherska teologien. Sär- 
skildt stor betydelse har härvid Flacius, som i några mono- 
grafier ingående framställt den kyrkliga läran i motsats mot 
svärmarnas uppfattning och därvid bland annat gjort gäl- 
lande, att de kunskapsteoretiska lagarna äro de samma på 
det religiösa som på det naturliga området, d. v. s. att på- 
verkningar och intryck alltid förmedlas genom sinnena. All 
vikt ligger på nådemedlets innehåll. Detta måste, då ordet 
förkunnas, vara identiskt med den rena läran, medan däremot 
predikantens etiska beskaffenhet icke är af afgörande bety- 
delserförs Otrdetspiverkan; Anden tanlkesticke vara bestan- 
digt immanent i Ordet, utan fritt verka genom detsamma. 
Denna sistnämnda tanke dominerar ännu i Konkordieformelns 
uppfattning af i fråga varande läropunkt. 

Efter likaledes ganska utförliga redogörelser för de 
uppfattningar, som gjort sig gällande hos de reformerta teo- 
logerna, samt för svärmarnas åskådning, vänder sig författa- 
ren till den Rahtmannska striden. Rahtmann vet intet om 
ett i kyrkan lefvande Guds Ord, utan för honom äro Guds 
Ord — i yttre mening — och Bibeln fullt identiska begrepp, 
och Bibeln åter har betydelse egentligen blott såsom uppen- 
barelseurkund. Det inre ordet har förblifvit i apostlarnas 
ande, och Skriften är endast det vissa vittnesbördet om hvad 
Gud har talat med apostlar och profeter. Bibeln är emel- 
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lertid icke i och för sig nådemedel, utan den endast visar 
hän till och vittnar om nåden. Den vänder sig uteslutande 
till förståndet och framkallar däri föreställningar om de re- 
ligiösa objekten; den förbereder människan för Guds verk 
med henne, så att hon må kunna förstå och rätt tyda dessa. 
Men äfven för att Skriften skall kunna verka detta, kräfves 
ett förberedande Andens verk i människan, hvilket enligt 
Rahtmann icke synes behöfva vara förmedladt genom det 
yttre ordet. Därefter följer nu Skriftens ytterligare förbere- 
dande verkan, och träder sedan den helige Andes kraft till, 
då kan Ordet verkligen sägas varda till ett nådemedel för 
människan. Så isoleras Skriften från Anden, den blifver en 
död bokstaf, som endast kan visa hän till nåden, och först 
då den helige Andes verksamhet kommer till, kan den varda 
till ett verkligt lefvande verktyg för nåden. 

Gent emot denna åskådning utbildas inom ortodoxien 
läran om Andens permanenta immanens i Ordet, hvilken 
immanens slutligen tänktes äfven extra usum. Den torde 
dock knappast hafva fattats annat än såsom potentiell, äfven 
om hos Calovius finnes ett så egendomligt uttalande som att 
Ordets bruk, 1 motsats till förhållandet med sakramenten, blott 
är ett accedens till dess natur. Musäus säger däremot uttryckli- 
gen, att nådeverkningarnas potens städse hvilar i Skriften. 

Här slutar författaren sin dogmbhistoriska framställning, 
och, efter att hafva gifvit en sammanfattande återblick på ut- 
vecklingen, öfvergår han till en dogmatisk framställning. 
Utgångspunkten är den kunskapsteoretiska lagen, att män- 
niskan endast genom sinnenas förmedling kan påverkas af 
utom henne varande objekt. Kristendomen såsom ett 
historiskt faktum kan icke förmedla detta sitt historiska 
innehåll annat än genom det enda medlet för historisk tra- 
dition, d. v. s. ordet. Endast om man skiljer kristendomen 
från historien, d. v. s. upplöser dess väsende, kan man lämna 
ordet å sido. Den kristna förkunnelsens ord är emellertid 
underkastadt alldeles samma fysiologiskt-psykologiska villkor 
som hvarje annat ord, emedan det fysiologiskt förmedlas på 
samma sätt. Hindrar människan ordet att inträda i hennes 
medvetande, så kan det icke blifva fråga om, huruvida hon 
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vill låta ordets innehåll blifva motiv för hennes vilja eller 
icke. Därför är det endast det hörda och förstådda ordet, 
som kan varda till nådemedel. Men i denna mening höra 
och förstå ordet, det kan enhvar i följd af de förmögenhe- 
ter, som Gud i skapelsen skänkt oss. Begagna vi oss icke 
af dem, så förbryta vi oss mot skapelsens Gud och icke mot 
återlösningens. Har människan nu: hört och förstått ordet. 
så visar det sig emellertid, att hon icke af egen kraft kan 
gifva sin vilja motiv, som stå i konträr motsats emot 
hennes föregående handlande. Liksom Archimedes postule- 
rade en punkt utom jorden för att kunna röra denna, så 
måste äfven utom den mänskliga viljan postuléras en kraft, 
hvilken kan gifva denna en helt och hållet ny riktning. Den 
människa, som genom ordet får erfara, att hennes naturliga 
vilja brytes, finner sig därför stå inför en absolut öfverläg- 
sen kraft, gentemot hvilken hon kan förhålla sig endast re- 
ceptiv och icke i minsta mån medverkande. Hon finner 
denna kraft hafva den absoluta gudomliga kraftens egenska- 
per, och hon upplefver en nyskapelse, i det hennes vilja får 
ett fullkomligt nytt innehåll och ett lifsmål, som står i diametral 
motsats till det, som hon förut eftersträfvat. - Denna nyska- 
pelse kan hon icke härleda från någon annan kraft än Guds. 
Hetran GudstiAndelsomr verkat detta genom, ordet: Men 
denna Andens verksamhet får icke tänkas såsom en tillfäl- 
ligt tillkommande och icke heller såsom en vid ordet ofritt 
bunden. Anden har själf skapat innehållet i de ord, vid 
hvilka han ville binda sin nådesverksamhet, och den helige 
Andes vilja är ständigt riktad på att verka genom ord 
af samma innehåll som Skriften, d. v. s. han träder i för- 
bindelse med endast det i den senare församlingen produ- 
cerade kyrkans ord, som kan uppvisa sitt sammanhang med 
och sitt ursprung ur Skriftens innehåll. Denna Andens och 
ordets utomordentligt innerliga förbindelse — som icke tål 
någon isolering af dem båda — är betingad såväl af Andens 
vilja att städse verka genom ordet såsom sitt instrument 
som äfven af ordets behof att till sin kraft förstärkas genom 
Anden. Men huru då förklara, att en verkan kan uteblifva? 
Författaren betonar först, att vi icke hafva rätt att tala om 
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en felande verkan, därför att denna icke inträder samtidigt 
med ordets hörande, och härvid ansluter han sig till Luther, 
som starkt framhållit, att ordet länge kan ligga i människans 
hjärta såsom ett frö, hvilket gror först då förhållandena där- 
för äro gynnsamma. Härigenom minskas väl antalet af de 
fall, där man kan tala om en felande verkan, men många 
sådana fall kvarstå dock, och dessa förklarar förf. genom att 
hänvisa därpå, att människan äger förmåga att förhindra den 
för emottagandet af de gudomliga gåfvorna nödvändiga re- 
ceptiviteten, d. v. s. den tro, som Gud i och med sitt nåde- 
medels verksamhet vill skänka. 

Författarens arbete vittnar om stor flit vid samlandet 
af det dogmbhistoriska materialet, hvilket är väl ordnadt, om 
man äfven skulle kunna anmärka, att icke obetydligt af detta 
material hade kunnat utelämnas eller i största korthet refe- 
ras, utan att framställningens fullständighet därigenom lidit. 
Förtjänstfulla äro de återblickar, som författaren ofta gifver 
liksom äfven hans slutliga sammanfattning af utvecklings- 
gången. 

Författaren synes oss vara mer dogmhistoriker än egent- 
ligen dogmatiker, ty om den dogmhistoriska framställningen 
stundom är något onödigt bred, så är den — blott 138 sidor 
långa — systematiska utredningen så knapphändig, att förf. 
mer antyder än utför, huru han tänker sig problemen lösta. 
Därmed vilja vi dock icke framställa något klander annat än 
möjligen mot bokens titel, som låter oss vänta en mer djup- 
gående dogmatisk undersökning. 

Hvad förf. såsom dogmatiker har att säga oss är emel- 
lertid beaktansvärdt och enligt vår mening i hufvudsak rik- 
tigt. Tvenne anmärkningar skulle vi dock här vilja göra. 
För det första hade det behöft framhållas, att den helige 
Ande påverkar icke blott människans vilja, utan hela hennes 
personlighet, och den öfvernaturliga uppenbarelsens sanning 
är nog lika motbjudande för den »naturliga» människans för- 
stånd som det verkligt goda är det för hennes vilja, ja vi 
kunna tillägga den himmelska skönheten för hennes känsla. 
För det andra synes det oss omöjligt att stanna vid den 
förklaring, förf. gifver för att nådemedlet stundom icke ver- 
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kar. Det skulle föra oss för långt att här söka utreda denna 
fråga, men enligt vår mening postulerar Luthers uppfattning 
bl. a. den tanken, att nåden en gång förr eller senare skall 
öppna hvarje människas hjärta, så att hon ser, hvad som är 
sant och så att hennes vilja riktas på det goda. Men häri- 
genom beröfvas hon icke förmågan att åter vända sin vilja 
från Gud, och gör hon detta, så inträder förhärdelse — ehuru 
visserligen icke i absolut mening. OO. B—-w. 


BRUN, LYDER. Fra Jesu Liv og fra Aposteltiden.  Bibel- 

foredrag. Kristiania, H. Aschehoug & C:o, 1903. 135 

Ske; NMS NOD 

Ofvanstående skrift af professor Lyder Brun, på hvilken 
vi härmed fästa uppmärksamheten, innehåller följande tre upp- 
satser: »Jesu evangelium og den apostoliske evangeliefor- 
kyndelse» (s. 1—069); »Naturen og menneskelivet gjenspejlet 
i Jesu ord» (s. 71—101) och »Den Hellige Aands virkninger i 
Aposteltiden» (s. 103—135). Den första af dessa uppsatser 
utgöres af tvenne föredrag, som förf. sistlidne höst höll vid 
Upsala universitet och som senare upprepats äfven vid uni- 
versitetet i Kristiania. Den andra uppsatsen utgöres af ett 
föredrag, som hållits i »Norske studenters kristelige forbund>» 
och förut varit tryckt i »Det danske studenterhjems julebog» 
(1902). Den sista uppsatsen utgöres af ett föredrag, hållet i 
Upsala kristliga studentförbund i oktober förra året. Förf:s 
syfte med utgifvandet af dessa föredrag angifves i förordet 
vara dels att »i nogen mon bidrage til at öge bibelkundska- 
ben og bibelkjerligheden», dels att »i nogen grad berigtige 
de falske forestillinger, som i den senere tid är blivet udspredt 
om den bibelforskning, som drives ved universitetet». 

Det är ju väsentligen ingenting nytt i dessa professor 
Bruns föredrag, men det han säger, framställer han på ett så 
enkelt och okonstladt, tilltalande och värmande och därjämte 
sakrikt sätt, att man har grundad anledning att hoppas, att, 
då det nu framlägges i skrift, det skall blifva många till en 
verklig hjälp att komma till klarhet i några af de viktigaste 
spörsmål i fråga om Jesu lif och apostlatiden. Såsom en för- 
lust måste det dock betraktas, att väl de flesta läsare af dessa 
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föredrag nödgas sakna det personliga intryck, som det munt- 
liga föredraget alldeles omedelbart gaf. 

Den mest betydande af de tre uppsatserna är naturligen 
den första. Då vi något närmare vilja stanna vid den, må 
först med nägra ord de tvenne sista beröras. 

I »naturen og menneskelivet gjenspejlet i Jesu ord» vi- 
sar förf.,, huru naturen i Palestina i sin mångskiftande rike- 
dom och människolifvet därstädes i sin växlande mångfald 
i rikt mätt lämnade det material, som Jesus använde för att 
gifva uttryck åt sina tankar. »Jesus var ikke», säger förf., 
»en verdensfjern asket, saa helt han end ofrede sig for den 
egendommelige livsopgave, som var ham givet og som han i 
fri lydighed og kjerlighed havde overtaget. Han var et 
sandt menneske. I naturen ferdedes han som i sin himmel- 
ske faders hus; alt levende vidste han omsluttet av Guds 
sterke faderarme, og mon det är tilfeldigt, at det saa ofte 
fortelles oss, at han sögte ud i ensomheden i naturen for at 
bede? Men ligesom Jesus helt levede med sin himmelske 
fader, saaledes levede han ogsaa helt med menneskene; han 
kjendte deres kaar og kjendte deres hjerter — saa og forstod. 
Derfor laante ogsaa naturen og menneskelivet ham sine far- 
ver, naar han talte om Gud og om hans rige. Og hans ord 
gjorde saa meget dybere indtryk — og gjör det endnu i dag —, 
fordi han ikke som en menniskefjern eneboer, men staaende 
midt i menneskelivet, med blikket rolig hvilende paa verden 
omkring sig, talte til menneskene om det ene fornödne og 
om ham, den ene, av hvem og til hvem alle ting er» (s. 100 f-). 
Med rätta framhåller ock förf., att då det människolif och den 
natur, som afspeglar sig i Jesu ord, äro naturen och människo- 
lifvet i hans judiska fädernesland, däri ligger »et ikke uvigtigt 
vidnesbyrd om overleveringens troverdighed» (s. 100). I ett 
och annat fall tro vi dock icke professor Brun träffat det rätta, 
såsom t. ex. då han i liknelsen om noten (Matt. 13: 47—50) 
säger, att den »udtaler samme tanke som lignelsen om ugrzesset 
blandt hveden»> (s. 87). Guds rike såsom en makt som oemot- 
ståndligt omsluter allt, som kommer i dess väg, så att det 
med eller mot sin vilja måste komma inom dess område, är 
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här en hufvudsynpunkt, som icke framträder i den sistnämnda 
liknelsen. 

I det sista föredraget föres vi in i den af andens verk- 
ningar genomträngda och präglade apostlatiden. Förf. berör 
därvid först de andens gåfvor, som framträdde »paa talens og 
forkyndelsens omraade» såsom tungotalandet, profetian, pröf 
ningsgåfvan, visdomens och kunskapens gåfva och de gåfvor, 
som höra till »handlingens verden» såsom gåfvan att göra un- 
der, att styra och leda o. s. v. Därefter ingar han på den 
uppenbarelse af andens kraft, som ligger i ett af helig kärlek 
prägladt personligt kristligt lif i dess yttringar inåt och 
utåt. Till sist framhåller han »den eiendommelige kraft og 
sikkerhed, hvormed aandsbesiddelsen i den apostoliske tid blev 
oplevegsoc Ibevitnetsrav devkristnes. oo Detivar har) fraga om 
»fuldsikre overve&ldende erfaringer» om en »aandens udgy- 
delse, som en indre kjendsgjerning, der icke lod nogen tvil 
tilbage om sin virkelighed og heller ikke om sit guddommelige 
udspring» (s. 128). — I allt väsentligt äro vi här ense med 
förf. I fråga om tungotalandets gåfva synes förf. dock ha 
förbisett I Kor. 14: 21—22, ehuru därifrån ett säreget ljus 
kastas öfver denna egendomliga företeelse i den apostoliska 
tiden. Icke heller kunna vi anse riktigt, att det Paulus säger i 
I Kor. 12: 3: oddets ev nvedwott Jeod NuNMy NEW" dvadeno Tnooös 
skulle vara skrifvet i syfte att »berolige» »dem i menigheden, 
som stod betzenkelige overfor tungetalen» (s. 110 f.). — Pauli 
ord kunna svårligen förklaras på annat sätt, än att ett sådant 
uttalande som det anförda verkligen förekom vid församlingens 
sammankomster. Och att det kunde förekomma samman- 
hängde med ett begynnande särskiljande af Jesus och Kristus, 
såsom det sedan framträdde hos Cerinthus. Sina motståndare 
i Korint bekämpande ock Paulus, såsom de där predikade en 
äMoy ”Insodöv och ett edofyékoy Etepov, som gaf åt dem, som 
mottogo denne andre Jesus och detta främmande evangelium, 
Tyedwe Erepov. 2 Kor. II: 3, 4- 

I afslutningen af uppsatsen ställer förf. nutidens kristliga 
erfarenhetslif i ljuset af apostlatidens, framhållande både det 
stora afståndet och det lefvande sammanhanget dem emellan. 
Med afseende på det förstnämnda vittnar Nya Testamentet 
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själft därom på ett sätt, som icke kan missförstås. Vårt Nya 
Testamente är ju en samling af skrifter, som ju stå i det när- 
maste sammanhang med den tid, då de skrefvos. »Og naar», 
säger förf. med rätta, »denne samling avskrifter for alle se- 
nere tider er blevet den klassiske literatur om kristendommen, 
det uudtömmelige veld, som alt senere kirkeliv og kristenliv 
har maattet vende tilbage og öse av for at holde sig friskt 
og rent, daa er dette det sterkeste og uimodsigeligste vidnes- 
byrd om, hvilke aandens krefter den apostoliske tid rummede» 
(SIL30) 

Vi öfvergå till den första uppsatsen. 

Efter nägra inledande anmärkningar behandlar förf. först 
»Jesu forkyndelse efter den synoptiske overlevering» och därefter 
» den apostoliske evangelieforkyndelse». I den första afdelningen 
behandlas först »Jesu evangelium om Guds rige» och därefter »Jesu 
selvvidnesbyrd»; i den senare afdelningen gifves en framställ- 
ning först af den »urapostoliske forkyndelse i forpaulinsk tid>, 
därefter af den »paulinske evangelieforkyndelse» och till sist 
af det »Johanneiske vidnesbyrd». I en »slutningsbemerkning >» 
angifver förf. till sist syftet med denna uppsats såsom dub- 
belt. Å ena sidan har han velat uppvisa »at det ikke for- 
holder sig saaledes, at den apostoliske evangelieforkyndelse 
om Jesus Kristus betegner en forvanskning eller forrykkelse av 
Jesu eget evangelium» å andra sidan »at den apostoliske 
evangelieforkyndelse ikke paa nogen maade har betragtet 
Jesu egen forkyndelse som antikveret ved frelsenshistoriens 
gang». Med afseende på det förstnämnda syftet framhåller 
han: »fordi Jesu evangelium helt igjennem var baaret av hans 
ejendommelige selvbevidsthed, derfor kunde det ikke löses fra 
hans person, men maatte vidblive at vere knyttet til den 
ogsaa efter hans död. Og maatte allerede av den grund det 
evangelium, som han hade forkyndt, forkyndes videre som et 
evangelium om ham og hans gjerning, saa maatte detsamme 
ogsaa av den grund blive tilfeldet, at hans död og opstan- 
delse, hvarom han selv kun i forudsigelser havde kunnet tale, 
hörte med til hans kaldsvej, var et led i hans verk. Frelses- 
historiens egen gang förte saaledes en udfoldelse av evangeliet 
med sig, en udfoldelse, som imidlertid skete i tilknytning til 
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Herrens egne forudsigelser og hans eget selvvidnesbyrd» (s. 
66 f.) Med afseende på det sistnämnda syftet säger förf.: 
»den apostoliske evangelieforkyndelse dreiede sig om den hele 
Kristus, han som levede for os og döde for os og nu lever 
for at gaa i forbön for os og en gang kommer til forlösning 
og dom. Den koncentrerede sig ikke med ensidighed om no- 
get enkelt led i Jesu liv og gjerning, om den end aabnede 
rum for en sterkere eller svagere betoning af de enkelte mo- 
menter fra de forskjellige forkynderes side. Derfor kom ogsaa 
betydningen af Jesu liv og av Jesu egne ord til sin ret og det 
navnlig i den urapostoliske forkyndelse» (s. 67). Enligt förf:s 
framställning är sålunda den apostoliska förkunnelsen en or- 
ganisk utveckling ur Jesu egen, som på ingen väsentlig punkt 
befinner sig i strid med den. Jesu egen förkunnelse är och 
förblir den auktoritet-gifvande källan och utgör tillsammans 
med den apostoliska »det blivende udtryk for hvad kristen- 
dom er» (s. 8). 

detta resultat arovi fullt ense medfört. Detiar ock 
tillfredsstallande att lägga märke till, att förf. synes vara all- 
deles främmande för den lättsinniga subjektivism, som i denna 
tid alltför ofta kommer till synes vid behandlingen af källorna 
till Jesu lif. Att Johannes aposteln skrifvit vårt fjärde evan- 
gelium synes ock för förf. vara visst. Hans återgifvande af 
Jesu ord är väl »i adskillig udstrekning preget av beretterens 
egen subjektivitet»; han har med en viss frihet reproducerat 
dem. »Men ikke har han uden holdepunkt i indtryk og ud- 
talelser av Jesus lagt sine egne kristelige erkjendelser i mes- 


terens mund — derfor borger evangeliet selv ved sit eget 
indhold, og det ogsaa naar det betragtes i lyset av de övrige 
evangelier». — »Oste discipelen her av sit eget liv, daa var 


han större end mesteren og ikke mesterens tjener og vidne, 
saaledes som han selv forsikkrer. I virkeligheden förer der 
daa ogsaa tydelige förbindelseslinier mellem Jesu selvvidnes- 
byrd hos Johannes og Jesu selvvidnesbyrd i de tre förste evan- 
SMS (SIKTA 

Ehuru vi således äro fullt ense med förf. i fråga om den 
totalåskådning, som han i denna uppsats häfdar, kunna vi 
dock icke undertrycka den anmärkningen, att större klarhet i 
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en och annan punkt i framställningen, huru förtjänstfull den 
än i öfrigt är, varit önskvärd. 

I »Jesu forkyndelse efter den synoptiske overlevering» 
vänder sig förf. med rätta mot dem, som antaga »en udvik- 
ling indenfor Jesu bevidsthed i löbet av hans offentlige virk- 
samhed. Den skildrer os Jesus som vesentlig ferdig allerede 
ved hans förste framtreden». Och han började sin verksam- 
het »med fuld klarhet over den mods&etning, som der var 
mellem det folkelige messiasideal og den vej, som faderen 
vilde, at han skulde vandra» (s. 24). Icke desto mindre synes 
förf. (s. 34) vara oviss i fråga om när och huru tanken på 
döden och dess betydelse framträdt i Jesu själfmedvetande. »Vi 
ved det ikke», säger han. »Det kan tzenkes, at vissheden om 
döden er opstaaet hos ham i sammenhzng med hans folke- 
virksomhed> — »men det kan ogsaa tenkes at, anelsen om 
döden og vissheden om döden har veret tilstede hos Jesus 
lige siden daabsoplevelsen og fristelsestidens kampe». Endast 
det sistnämnda alternativet synes oss kunna vara det riktiga. 
Ty utan klart medvetande om sin uppgift och den väg, på 
hvilken den ensamt kunde lösas, skulle Jesu dop för honom 
vara en handling utan verklig innebörd, en skenhandling, hvil- 
ket ju i fråga om Jesus är något otänkbart. Då »rättfärdig- 
heten» kräfde (Matt. 2015), att han skullerdöpas medidetta 
syndakännedomens och syndabekännelsens dop, som Johannes 
mycket riktigt insåg, att Jesus för sin personliga del icke be- 
höfde, så innebar Jesu dop, att han frivilligt ställde sig in un- 
der detta rättfärdighetens kraf med hänsyn till släktets fri- 
görelse från syndens skuld och makt. Det är visserligen 
sant, ett enligt synoptikernas framställning Jesus först under 
senare delen af sin offentliga verksamhet på ett mera i ögonen 
fallande sätt framhöll nödvändigheten af sin död och dess be- 
tydelse (Matt: prö:321; 1 7:522.51200T/7-20020-2852032010m- 00) 
Men såsom förf. riktigt anmärker »den leregang, som vi kan 
iagttage i hans forhold til disciplene, tör vi ikke uden videre 


betragte som formet efter hans egen erkjendelsesgang» /(s. 34)2 


Och att hos honom lidandestanken fanns från början af hans 
offentliga verksamhet därom vittnar icke blott, såsom nämndt, 
det faktum, att han mottog Johannesdoöpet, utan äfven be- 
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stämda uttalanden sådana som t. ex. i Mark. 2:20. Och när 
han började att med heligt allvar undervisa sina lärjungar 
om sitt förestående lidande, skedde det på ett så tydligt och 
klart sätt, att man får det omedelbara intrycket, att det var 
något, som länge legat i hans inre och som han nu icke 
längre hvarken kunde eller fick hålla tillbaka. 

I fråga om sammanhanget mellan Jesu förkunnelse om 
Guds rike och hans vittnesbörd om sig själf synes oss ock 
större klarhet i förf:s framställning vara önskvärd. Riktigt 
framhålles, att Jesus framhåller Guds rike icke blott eskatolo- 
giskt såsom »udtryk for den fuldendelse, hvorimod han saa 
frem som endemaalet for alle Guds veje med menneskene» 
(s. 16), utan äfven såsom »noget n&erverende og nutidigt» 
(s. 19). »Gjennem de gaver og krefter, som han selv allerede 
1 nutiden satte ind i verden fra faderen, saa kan Guds konge- 
herredöme forjettelsesfuldt virkeliggjöres paa jorden» (s, 19). 
Riktigt framhåller och förf. Jesu »enestaaende sönneforhold til 
Gud» (s. 31) och att han på grund däraf som »rigets grund- 
legger allerede stod i sit folks midte» (s. 28). Men att han 
icke blott var rikets grundläggare, utan att ock riket själft 
med dess lag, frid och hopp i hans personlighet realiter var 
för handen hade kunnat och bort klarare framhäfvas. Såsom 
svar på fariséernas fråga »när kommer Guds rike?» (Luk. 17: 
20) svarade Jesus 7) paoiets to Jeod fvrds dymy Eotry,» Gud srike 
är midt ibland eder», det vill säga »jag är riket, i min person 
är det för handen». Härmed sammanhänger hvad förf. s. 25 
säger om »Jesu forkyndelse», att den »ikke i förste rekke var 
selvvidnesbyrd». »Jesus forkyndte Guds riges komme, ikke 
sin egen messianitet» (s. 25). Förf. menar naturligtvis icke, att 
Jesus vid denna tidpunkt icke skulle varit medveten om sin 
messianitet och anför s. 27 riktigt de skäl, som varit bestäm- 
mande för Jesus att under större delen af sin verksamhet icke 
framträda med offentligt anspråk på att vara Messias. Men 
han synes ha förbisett, att icke blott enligt Johannesevange- 
liet (Joh. 2: 19; 3: 13; 4: 26) utan äfven enligt synoptikerna 
Jesus strax i början af sin offentliga verksamhet framträdde 
medi detta rensprak (jär Luk vd roete)) sHaderickel Jesus 
i sammanhang därmed gjort den erfarenheten han gjorde — 
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folket ville ju döda honom — är det åtminstone tänkbart, att 
hans förkunnelse alltfort kommit att bära denna person- 
liga prägel. För att icke påskynda krisen utan vinna tid 
för att kunna framskapa så att säga embryot till den försam- 
ling, som sedan skulle blifva bärare af utvecklingen, nödgades 
därför Jesus att till en tid likasom dölja sin personlighet bakom 
begreppet Guds rike. 

Äfven i fråga om den betydelse, som Jesus enligt sy- 
noptikerna inlägger i sin död, synes oss förf:s framställning 
lida af en viss oklarhet. Å ena sidan framhåller förf. Jesu 
död såsom »et vesentligt moment» (s. 32) i hans kallelsegär- 
ning. »Det staar fast, at Jesus har vurderet sin död som en 
offerdöd til bedste for syndere og dermed som grundlaget for 
den: nye pagt, det nye forhold mellem menneskeriogn Gud; 
som hviler paa syndernes forladelse og har sin eiendommelig- 
hed deri, at Guds lov er skrevet i menneskenes hjerter» (s. 33). 
Det är visserligen fullt riktigt hvad förf. ock framhåller, att 
Jesus »ikke har isoleret sin död fra sin livsgjerning forövrigt, 
men indordnet den under denne; — den tjeneste, som men- 
neskesönnen har övet i livet, fuldender sig i hans död> (s. 34). 
Men är det så, såsom förf. säger, att Jesu död är en »offer- 
död», »grundlaget for den nye pagt» för syndernas förlåtelse 
och det nytestamentliga andelifvet, så säger det sig själft, att 
den reala syndaförlåtelsen och gifvandet af andens gåfva, som 
1 hans död hade sin förutsättning, icke kunde gifvas på en 
tid, icke ens under Jesu jordelif, då denna förutsättning ännu 
icke var en verklighet. Den syndaförlåtelse, som då kunde 
förekomma, hade väsentligen karaktär af en zåpesis och den 
lifskraft, som på andelifvets område då meddelades, kunde 
endast förbereda, men icke skapa ett nytt lif. Icke desto 
mindre tillämpar förf. på lärjungarnes »Gudsforhold» under 
Jesu kötts dagar Jesu ord om Johannes döparen, den störste 
af profeterna, »den mindste i himmelriget er större end han» 
(s. 22). Lärjungarne voro då ännu icke Z riket, utan blott på väg 
till riket. Därom har ingen vittnat tydligare än Petrus själf, 
då han gör sin nyfödelse, sitt nya lif beroende af Jesu död 
och uppstandelse (I BetriIE3, Löste 24) sö Genomiatltisasom 
förf. synes göra, framhålla detta nya lif såsom möjligt och 


GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 185 


verkligt före Jesu död och uppståndelse, blir i själfva verket 
Jesu död något oväsentligt, huru mycket det än framhålles, 
att den är ett väsentligt moment i hans tjänande. Jesu död 
kan då icke betraktas, såsom förf. dock säger, »som grund- 
stenen under syndsforladelsens og barnelydighedens nye pagt». 
Här är synbarligen en oklarhet, som behöfver aflägsnas. 

I fråga om den »urapostoliske evangelieforkyndelse i for- 
paulinsk tid> anmärka vi blott, att förf. icke tagit hänsyn till 
hvarken Jakobs bref, som dock svårligen kan förläggas till 
någon annan tid än denna, ej heller till första Petri bref, hvars 
akthet icke längre borde vara omtvistad. Må vara, att Pet- 
rus visar sig i mycket ha tagit intryck icke minst af'Paulus, 
i detta hans bref förekomma dock uttalanden och det just 
rörande det centrala i evangelieförkunnelsen, som ha en så- 
dan afgjord ursprunglig prägel, att de sprida ett icke ringa 
ljus öfver den urapostoliska evangelieförkunnelsen i den för- 
paulinska tiden. Inför sådana utsagor som I Petri 1:18 och 
2:24 kunna vi icke gifva förf. rätt, då han om den paulinska 
evangelieförkunnelsen säger, att i den »Jesu död er fremhavet 
paa en maade, som aabenbart förer ud over den eldre, uraposto- 
liske forkyndelse»> (s. 51). Enligt de anförda ställena ser Pet- 
rus i Jesu död lösningen både af skuld- och frihetsfrågan, och 
något mer ser icke Paulus däri. Detsamma ligger för öfrigt 
redan i Petri första viltnesbörd, sedan han på grundvalen af 
Jesu död och uppståndelse upplefvat en ny födelse. Apg. 2:38. 

I fråga om det »Johanneiske vidnesbyrd» ha vi förut er- 
inrat om, att förf. och det med all rätt betraktar det såsom 
»udtryck for det virkelige forhold», »ikke en fantasifuld kon- 
struktion» (s. 63). Äfven här skulle vi önskat en större klar- 
het i förf:s framställning, när det gäller sammanhanget mellan 
»Jesus Kristus, som det kjödvordne ord, den enborne sön, der 
er Guds fuldkomne aabenbarer i verden» och betydelsen af 
hans död. I sin personlighet är Jesus just genom sin ställ- 
ning till fadren lifvets bröd. Men tillgängligt för oss, så att 
vi kunna tillägna oss det, blef det först därigenom, att han 
gaf sitt lif för världens lif. Först under denna förutsättning 
blef det möjligt för oss att dricka hans blod till syndernas 
förlåtelse och äta hans kött till lif. I intet annat evangelium 
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framställes så klart och bestämdt nödvändigheten af Jesu bort- 
gång, för att han måtte kunna gifva af det lif han själf ägde, 
som just i Johannesevangeliet: Jfr t.ex: Joh: 7:30; 16:77: 

Vår anmälan af professor Bruns skrift har blifvit alltför 
vidlyftig. Men det må ha sin förklaring i vår önskan, att 
den måtte blifva spridd och läst äfven i vårt land. Kunde 
de anmärkningar vi ansett oss böra göra gifva förf. en an- 
ledning att i en följande upplaga undanröja de oklarheter, 
som efter vär mening vidlåda hans framställning, våga vi 
hoppas, att hans »Fra Jesu Liv og fra Aposteltiden» inom vida 
kretsar skall få en ännu större mission att utföra. 
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ROSENQVIST, V. T., Runebergs insats i arbetet af en ny psalm- 
bok i Finland. Särtryck ur Sv. Litteratursällskapets i 
Finland festskrift till J. L. Runebergs minne 19'?/204. 


När man hör om Finlands städse växande tillit och kär- 
k till sin nya psalmbok, har man svårt fatta häftigheten och 
ngvarigheten i den strid, ur hvilken den framgått. I fulla 
30 är har den haft att kämpa mot misstro och småaktighet. Det 
är denna 30-åriga strid, som här in 1 sina minsta detaljer 
skildras för oss. Icke synnerligen uppmuntrande för våra egna 
förhoppningar om en ny psalmbok är denna skildring. Ty 
blef ett så godt förslag, med namnen Runeberg och Topelius 
bakom sig, utsatt för ett så långvarigt motvärn; hvad har då 
ett eventuellt förslag hos oss att vänta, där den kyrkliga splitt- 
ringen och den småaktiga klanderlystnaden ingalunda är min- 
dre, under det att vi icke kunna uppvisa ett enda namn af 
samlande prestige och auktoritet? 

Till en början inblandas Wallins namn alltsomoftast i 
striden. Hans psalmbok hade då ännu mången varm anhän- 
gare i Finland. Och mer än en gång ifrågasattes, huruvida 
icke denna borde rent af utgöra stommen och underlaget för 
hela revisionsarbetet. Ju mer emellertid detta arbete skred 
framåt, desto mer trängdes Wallins namn i skuggan för nya; 
intill dess det i revisionens senare skeden knappast nämnes. 
Fastmer började nu ganska beska uttalanden falla här och 
där om 1819 års mångbeprisade psalmbok. Man talar om 
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dess »sentimentalt neologiska dygdelära», om dess »pretiösa 
UttfYCkS ROMS vs 

Författaren tredelar sitt arbete: 1:0o historik af revisio- 
nens gång i dess helhet; 2:0 detaljerad redogörelse för sär- 
skildt de Runebergska psalmernas behandling; 3:0 dessas kri- 
tiska värdering. 

Redan före Runebergs inträde i psalmbokskommittéen 
hade denna existerat fyra decennier, men så godt som utan 
hvarje resultat. Först med Runebergs geniala uppslag blef 
psalmboksfrågan verkligen aktuell. Man började snart förstå, 
att här var något mer än blott bearbetadt långods; att i deras 
egen midt ett rikt och friskt källsprång uppsprungit. Men 
samtidigt vaknade kritiken. Att detta var verklig poesi, därom 
rådde blott en mening. Men var det äfven andlig poesi? 
Den frågan blef ej lika enstämmigt besvarad. Här kunde 
t. o. m. kritiken någon gång förifra sig ända därhän, att tal 
blef om »andefattiga och saltlösa grannlåter». Författaren 
själf uttalar sig i denna punkt sålunda: »Emot pietismens upp- 
fattning med dess mörkare färgskiftning ställde han en sådan 
af ljusare valör... Men å andra sidan är det klart, att icke 
alla kyrkliga läror och åskådningar haft för honom samma 
intresse, icke synts honom lika betydelsefulla. I följd häraf 
blefvo äfven vissa psalmer något matta och osäkra; de fingo 
öfver sig ett drag af tillfällighetsdikt, medan andra psalmer, 
burna af en sann och äkta inspiration, framstodo såsom reli- 
giösa sånger af första rangen». Omdömet kan så godt som 
ord för ord gälla om vår egen psalmboks främsta namn, J. O. 
Wallin. 

Runeberg slöt sig mycket nära den gamla psalmboken. 
Detta dock kanske mer på grund af yttre bundenhet än af 
inre lust. Ty stämningen i Finland var vid denna tidpunkt 
ytterst konservativ i detta hänseende. 

Såsom vanligt löstes konflikten på kompromissens vag. 
Allt allmännare enade man sig om uttalanden lika dessa: »ett 
språk, skildt icke blott från den moderna salongens och tea- 
terns, utan ock från den gråa forntidens», en revision, som 
» hålles fjärran från allt antikvitetsjäktande likasom allt moder- 
niserande af den gudomliga sanningen» Oo. sS. v. 
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Från sitt sjukläger afgaf Runeberg en offentlig protest 
emot det sätt, hvarpå hans psalmer af de olika kommittéerna 
behandlats. »I den Stenbäckska psalmboken», skrifver han 
1871 i Helsingfors Dagblad, »äfvensom i psalmbokskommitté- 
ens senaste förslag förekomma flera af mina psalmer van- 
ställda genom ändringar och tillägg. Då mitt namn likväl 
står under desamma, kunde man vara frestad att tro dessa 
förändringar vidtagna af mig själf, men då det icke varit min 
vana att förändra mina öfriga arbeten, sedan de en gång ut- 
kommit i tryck, har det heller aldrig kunnat falla mig in att 
göra det med psalmerna. Jag skulle därför önska se mig be- 
friad från denna tvetydiga författareära och undanber mig 
tillika allt ansvar för dessa omarbetningar, om hvilka jag nu 
först med förundran erhållit kännedom>. 

De allvarliga protestorden blefvo ej utan verkan. Ty 
den pietet, som senare iakttogs gent emot Runebergs text, 
berodde nog till ej ringa del på dem. 

Af ofvanstående refererande antydningar framgår, att 
här ett rikt material till den finska psalmens historia förelig- 
"ger. Det bär alla samvetsgrannhetens och pålitlighetens tecken. 

När skola vi en gång erhålla en liknande undersökning 
af J. O. Wallins »insats i arbetet af en ny psalmbok i Sverige»? 


OO 


Die Waurtburg, Deutsch-evangelische Wochenschrift; Amtliche: 
Zeitschrift des Deutsch-evang. Bundes fär die Ostmark; 
Herausgeb.: Superint. D:r Meyer, D:r Eisenkolb; Schrift- 
leiter; Pfarrer Eckardt, Vikar Hochstetter. 


Jag har följt denna tidskrift, alltsedan jag genom min 
studieresa i Österrike fördes till större intresse för den evan- 
geliska rörelsen därstädes. Den är Ev. Förbundets organ. Själen 
1 dettas verksamhet för den ev. rörelsen är D:r Meyer i Zwickau, 
han är ock själen i tidningen, som väl kan kallas hans 
barn. D:r FEisenkolb, den kraftfulle advokaten och riksdags- 
mannen, som, själf vunnen för evangelium, såsom ingen annan 
österrikare satt in sin kraft för rörelsens främjande, är den 
andre utgifvaren. Med bildandet af ett själfständigt Ev. För- 
bund för Österrike har tidningen i år ställt sig såsom dess 
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»amtliche Zeitschrift». Det är väl för att underlätta spridnin- 
gen i Österrike och upphäfver ej det nära förhållandet till 
Ev. Förbundet i Tyskland. 

Icke allt, som tidskriften innehållit, är jag benägen att 
underskrifva.  Stundom har tyskheten tagit sig för bredt rum, 
stundom liberalismen, stundom väl ock den konfessionella strids- 
lusten med mer än nödigt stränga eller satiriska ord om Rom. 
Men säkert är, att »Die Wartburg» är ypperligt redigerad, 
och då den genom fortgående meddelanden håller en au niveau 
ej blott med den ev. rörelsen i Österrike, utan, så långt möj- 
ligt, med denna rörelse i alla länder, och den dessutom inne- 
håller värdefulla bidrag från sakkunnigt håll till vidgande af 
kunskapen om den katolska och den ev. kyrkan samt klai 
görande af hvarderas väsen, så hälsar man med intresse hvart 
nytt nummer. 

Till tidskriftens förtjänster må ock räknas den goda idéen 
att låta ett och annat nummer få sin särskilda prägel såsom 
Luther-, Lwingli', Herder-, Romfalhrt-, Fesutiten-, Gegenreforma- 
tion-, Bismarck-, Los-von-Rom-, Hochschule- och nu senast — med 
anledning af 100-års-festen — Kanit-nummer. I detta sista 
t. ex. äro uppsatser af sådana erkända auktoriteter som Prof. 
Euckenr: »Kant und der Protestantismus», Prof. Kaftan: »>Das 
Verdienst Kants um die evang. Theologie», Prof. Reinke: 
»Kant und der Zweckbegriff in der Natur». En serie kolo- 
rerade ganska tilltalande porträtt åtfölja från detta års ingång 
festnumren. 

Studiet af den »Wochenschau», som upptar hvart num- 
mers sista del, kräfver nog litet förarbete, för att man skall 
kunna sätta sig in i detaljerna angående rörelsens fortgång. 
Men då orienterande arbeten öfver den äro lätt tillgängliga 
både på svenska och tyska, så öfvervinnas lätt obekantska- 
pens hinder, och dessa meddelanden bli en efter hand allt 
mer efterlängtade. 

Det är sant, att tidskriften skulle varit oss än kärare, 
om den stått såsom direkt organ äfven för Gustaf Adolfs- 
Föreningens verksamhet. Men den meddelar äfven därom ej 
så litet. Framdeles kanske dess program kan utvidgas i den 
riktningen. I hvarje fall gör den skäl för sitt träffande namn 
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»die Wartburg» och förtjänar finna väg öfverallt såsom en 
evangelisk vägledare. 

Ur programmet må meddelas: »Eine grosse Gottesstunde 
ist fur unser Volk angebrochen. Von wenigen geahnt, aber 
von tausenden mit Freuden begrässt, ist jenegewaltige Bewe- 
gung der Geister in Österreich erwacht, die heute unter dem 
Namen 'Los von Rom-Bewegung” Freund und Feind in Atem 
hält. Bald wird das dreissigste! Tausend derer voll sein, 
die von Rom sich lossagten und zumeist sich der evang. 
Kirche anschlossen. Auch im Deutschen Reiche beginnt 
sich die Zahl der Ubertritte zu mehren. Damit ist aber 
auch uns evangelischen eine neue gewaltige Aufgabe erwach- 
sen. Nur eine Zeitschrift getragen von ev. Geiste, zu ev. 
Glaubenstiefe, Weltdurchdringung und Sittlichkeit leitend, kann 
diesen Bedärfnissen gerecht werden». — — 

Såvidt vi förstå, har tidskriften väl inlöst sitt löfte. 

Dess årspris är ä bokhandel blott 4 mark och kvartals- 
priset I mark. I korsbandsförsändelse direkt från förlaget 
(JE) Kelimann, Munchen) is065 mm kvartalet: 

För LLA 


SKOVGAARD-PETERSEN, C., Sogneprest, Iroens Hemmelig- 
Aed. Raad i det praktiske Troesliv. Kjoebenhavn, J. 
Eiimödts: Förlag 1904. TOS: S:0. 24 kr 
Pastor Skovgaard-Petersen är en produktiv författare. 

Det är icke länge sedan i Kyrklig Tidskrift anmäldes ett ny- 

utkommet arbete af honom: »Mennesketyper uden Kristus», 

och redan föreligger en ny bok af hans hand. Det vore 
emellertid säkert oriktigt att antaga, det den senare tillkom- 
mit under de sista månaderna. Dess olika delar hafva nog 
vuxit fram under en längre tid; delvis har också deras inne- 
håll redan förut trädt ut i offentligheten. Detta gäller åt- 
minstone tre af bokens afdelningar. Uppsatsen om »Tro og 

Forstand» har stått att läsa i danska »Studenterhjemmets 

Julebog», den om »Tro og Karaktérdannelse» ingick, om än 

under annan titel och delvis i annan gestalt, uti Sorömötets 

förhandlingar, och föredraget om »den segrande tron» finnes 
utgifvet på svenska å Upsala K. F. U. M:s förlag. Emeller- 


1 


nu 35:tel 
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tid misstoge man sig mycket, om man menade sig därför 
här blott finna en samling af »gammalt nytt». Såsom nyss 
antydts, innehåller boken åtskilligt mer än de nämnda upp- 
satserna. Där talas dessutom om »Tro og Vished», »Tro 
og Lydighed>, »Tro og Stilhed>, »Tro og Lovsang». Det 
är således olika sidor ur trons lif, som belysas, dels med 
drag hämtade ur Skriften, både det gamla och det nya testa- 
mentet, dels med rön ur den kristliga erfarenheten. Hvad 
det senare angår, framhåller förf. uttryckligen i förordet, att han 
vill »give lidt af hvad han selv gjennemstridt, da han stod blandt 
de bankende" ved Portens Terskel eller senere under Iroens 
Lengsel efter Zions Hojder». Dessa ord antyda tillika, hvad 
slags läsare han i främsta rummet vänder sig till. De skola 
helt visst också med varm tacksamhet mottaga hans värde- 
fulla gåfva. De kunna ej annat än känna dét varmt klap- 
pande hjärta, som står bakom orden; och den klarsynta 
blicken, som noga ger akt på faror och afvägar till höger 
och vänster, är ägnad att vinna deras förtroende. Svårt är 
att gifva någon afdelning af boken företräde framför de andra. 
Skulle vi peka på någon särskild, vore det kanske på de 
båda om »Tro og Vished» samt »Tro og Stilhed». Mot 
förf:s sätt att tolka vissa bibelställen eller använda dem som 
bevis för påståenden, hvilka i och för sig äro fullt riktiga, 
kunna nog från en sund bibeltolknings ståndpunkt berättigade 
anmärkningar göras. Men att här framställa sådana skulle 
måhända förefalla småaktigt inför det myckna förträffliga, 
boken innehåller. Vi tillönska den vidsträckt spridning och 
rik välsignelse. , T. Bg. 


AUGUST HERMANN CREMER. Heimgegangen am 4 Okt., 
bestattet am 8 Okt. 1903." Gedenkblätter. Gätersloh, 
Bertelsmann, I904-6--LALASo:0. I: 05OrML 


Under årens lopp hafva åtskilliga af prof. Cremers skrifter 
påpekats i Kyrklig Tidskrifts spalter, så t. ex. hans predik- 
ningar (>»Das Wort vom Kreuze») och hans »Die christl. Lehre 
v. den Eigenschaften Gottes». Under Apostolikum-striden 
på o9o-talet öfverflyttades en af Cremer utgifven skrift till 
vårt språk. Hans namn bör således ej vara okändt bland 
oss. Kanske äro dock ej så många bekanta med det stora 
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inflytande, han utöfvat såväl på teolog-utbildningen i Nord- 
tyskland som på det kyrkliga lifvet i sin hemprovins, Pom- 
mern. Svenskar, som rest i dessa nejder, ha:-vetat berätta, 
att han man och man emellan t. o. m. brukat benämnas 
»biskopen i Pommern». Redan af hvad man hört om och läst 
af honom. Har man kunnat ana, att Creme vant enbetyr 
dande personlighet i mer än ett hänseende. Detta intryck 
får man bekräftadt vid läsningen af den minnesskrift, som 
nu, efter Cremers sistliden höst timade frånfälle, af hans vän- 
ner utgifvits och till hvilken vi med dessa rader ville hän- 
visa. Skriften utgör egentligen en samling tal och uppsatser, 
hållna och skrifna med: anledning af Cremers död och af- 
sedda att från olika sidor lämna en belysande karaktäristik af 
hans personlighet och af det lifsarbete, han utfört i universi- 
tetets och kyrkans tjänst. Främst står prof. Schlatters tal vid 
Cremers bår. På ett gripande sätt skildras där i anslutning 
till I Joh. 5: II den bortgångne såsom i främsta rummet en 
Zrons man. Sedan följer ett i Greifswalder-universitetets aula 
hållet minnestal af prof. V. Schultze. I olika tidskriftsorgan 
hafva proff. Kähler, QOettii, Schlatter och Lutgert same! 
d:r Kögel ägnat den forne vännen eler läraren hvar sitt 
»Nachruf»; dessa äro här sammanförda. Därtill sluter sig 
en af prof. Schaeder författad uppsats med titel »Cremer und 
Ritschl», några af lic. Bornhäuser upptecknade minnen från 
Cremers homiletiska öfningar samt meddelanden om H. Cre- 
mers »Lebensgang und Heimgang» af sonen, lic. E. Cremer. 
Häftet afslutas med en förteckning på af C. utgifna skrifter 
under 54 n:r och prydes med ett väl utfördt porträtt. 

Klart är, att på grund afsättet för minnesskriftens åstad- 
kommande åtskilliga upprepningar ej kunnat undvikas. Men 
å andra sidan framhållas af de olika skildrarne olika sidor, 
och uppfattningens riktighet bestyrkes genom flera närstående 
vittnens samstämmighet. Hufvudintrycket, man får, blir det 
af en helgjuten, i sin kristna tro djupt grundad och för den- 
samma med kraft och energi inträdande personlighet. Ett 
sådant intryck är välgörande i en tid af mycken ovisshet, 
halfhet och feghet. FOTEN 


Några Luthers olika behandlingssätt 
af Fader vår. 


Det vore ett stort misstag att mena, att Luther ned- 
skrifvit sina katekeser på rak arm. Bakom dem ligga års- 
långa förarbeten. Och som dessa falla inom det första 
decenniet af hans reformatoriska framträdande, erbjuda de 
desto, större intresse. ra ett mycket karaktäristiskt | satt 
belysa de både Luther själf och hans verk under denna 
tidrymd. 

Vi inskränka oss för denna gång till endast 3:dje hufvud- 
styckets förhistoria. 

Hela den lutherska katekesen kan sägas hafva framvuxit 
ur: en dubbelrot: Die sehen gepot gottes af 1513 och 
Kurts begreif und ordenung at 1510. 

Den förra skriften afsåg att medelst de 10 budorden, 
kortligen utlagda, undantränga och ersätta biktstolens änd- 
lösa kasuistik (>Instructio pro confessione peccatorum abbrevi- 
anda»). 

Den senare utgjorde ett slags kateketisk sammanfattning 
af Luthers ryktbara predikan: Åusslegung teutsch des Vatter 
vnsers fiir die ainfeltigen layen. »Kateketisk>» kan den 
endast så till vida kallas, att den är hållen i frågande och 
svarande samtalsform. Men den frågande är icke kateketen 
utan »Die seele>; och den svarande är icke katekisanden 
utan »Gort». Detta så, att själen i frågande bönform omsätter 
hvarje enskild punkt i Fader vår, och Gud svarar med ett 


omskrifvet bibelord. Vi anföra ett par exempel. 
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Den andra bönen. »Själen: Ja fader, det är sant. Våra 
lemmar äro benägna att synda; och världen, köttet och 
djäfvulen vilja regera uti oss och förtaga din ära och ditt namn. 
Därför bedja vi: hjälp oss ur detta elände; låt ditt rike komma, 
att synden må fördrifvas och vi blifva fromma och dig be- 
haglige; att du allena må i oss regera och wvi varda ditt 
rike och vara dig lydiga af all vår kraft och all vår själ.» 

»Gud: Den jag skulle hjälpa, den fördrifver jag, och 
den jag ville göra lefvande, salig, rik och from, den dödar 
jag, förkastar honom, gör honom fattig och till intet. Men 
I viljen icke lida mina rådslag och verk. Hur skall jag- då 
kunna hjälpa eder; och hvad mer kan jag göra?» 

Den: fjärde "bönen. "Själen: Ackiifader detfanksant 

Ingen kan vara stark i sin egen kraft. Och hvem kan bestå 

inför din hand, om du icke själf styrker och tröstar oss? Därför, 
käre fader, tag ossdismmvan rek atsldintviljatskeacrkvitnna 
varda ditt rike, die ill lof och ara tr NMenlkaretader Est: 
oss härutinnan med ditt heliga ord, gif oss vårt dagliga bröd. 
Gif i våra hjärtan din käre son, Jesus Kristus, det sanna 
himmelsbrödet, på det att vi, stärkta genom honom, gärna 
bära och lida vår viljas bindande och dödande, din viljas 
fullkomnande. Ja, cf hela kristenheten din nåd. Sänd oss 
kunniga präster och predikanter, som icke gifva oss drägg 
och afskräde, tomma fabler, utan ditt heliga evangelium och 
Jesus Kristus.» 

»Gud: Det är ej godt att gifva hundarne det heligt är 
och barnens bröd. I synden dagligen; och om än jag läte 
predika för eder både dag och natt, skullen I ändå icke lyda 
och höra. Ty mitt ord föraktas bland eder.» 

Såsom vi höra: tonen är bister. Och fastän själen, bön 
för bön, allt innerligare och ödmjukare vädjar till faders- 
hjärtat, blir häri ingen ändring. Lika stränga och hårda 
falla gudssvaren, till dess att sista bönen blir utan något 
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svar alls. Och då själen till sist frågar: »Men får jag då 
inte tro, att jag blifvit bönhörd?» lyder svaret: »Gör såsom 
den besattes fader, till hvilken Kristus sade: »om du tro kan; 
allting är möjligt för den, som tror. Då utropade fadern 
gråtande: o herre, jag tror, hjälp min otro, när den är 
Svag». 

Det är väl första gången Fader vår användts såsom 
text för en ljungande straffpredikan. 

Sådan var, kunna vi säga, vårt 3:dje hufvudstyckes urge- 
stalt: Ty redan här ha vi grunddragen färdiga för en folklig 
uttolkning af Fader vår: 1) första bönens innebörd: Guds 
namn helgas, då vi »i tankar, ord och gärningar» intet före- 
taga, som ej länder till hans ära; och icke söka vår egen 
fåfänga ära; 2) andra bönen: Guds rike kommer, när »synden 
i oss  fördrifves, och Gud allena härskar uti oss»; 3) tredje 
bönen: Guds vilja sker, då vi icke i något följa vår egen 
vilja eller mening, utan låta blott hans vilja rada, han ma 
nu både »sticka och hugga och bränna»; 4) fjärde bönen: 
Kristus och Guds ord är vårt dagliga bröd, genom hvilket vi 
hemta näring och styrka; 5) femte bönen: Gud förlåter alla, 
som sin nästa förlåter, »nitt das wir durch solehe vergebung 
wirdig seyen seyner vergebung, sunder das du warhafftig 
bist»); 6) sjätte bönen: att Gud må uppehålla oss i frestelsen, 
att vi ej åter falla och synda, utan »redligen kämpa intill 
ändan»; 7) sjunde bönen: förlossning från alla synder och 
altlondt saratt vi en sang dit aln teych seyn muggen, dich 
ewigklich zu loben, preysen und hailigen». 

Här ha vi ju utkastet till 3:dje hufvudstycket i catechis- 
mus minor så godt som färdigt! Blott det formella utföran- 
det fattas. Och dock lågo ännu många och långa omvägar 
mellan Luther och detta hans mål. 

Trenne gånger förekommer uttrycket: »das zvzr dein 


reich werden». Kyrkan är icke för Luther »Guds rike», 
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Hon blifver det först steg för steg på den individuella hel 

gelsens väg. Vidare finna vi, hurusom Luther fattar uttrycket 
. . I . .- or Oo 

»vårt dagliga bröd» symboliskt, samt gör syndaförlåtelsen 

beroende af vår förlåtelse i vida mer lagisk mening än 


sedermera. 


Mera som ett tillfälligt infall än såsom en länk i utveck- 
lingsgången är en annan Luthers behandling af Fader var 
från samma år" att anse, äfven den i hög grad originell: 
Åin kurtze und gute ausslegung deshailigen vatter 
unsers firsich und hindersich. Framställningen är två- 
delad: 1) Fader vår såsom det bör läsas (»fursich»); 2) Fader 
vår läst bakvändt (»hindersich>). 

Detta »bakvända» Fader vår börjar med 7:de bönen, 
och sedan följa de öfriga bönpunkterna baklänges alltintill 
första, bönen, som har alltsa blirkden 7:defElonenfartaNen 
har if i det sista  bestratfandere bor dettsjupde:mdessa 
människor bedja ingalunda om Guds ära, utan söka och 
begära framförallt sin egen ära, sitt eget rike och regemente, 
sin egen vilja.») 

Af vida större intresse och betydelse är den positiva 
utläggningen (Vatter unser fiirsich»), i det att den med syn- 
nerlig klarhet åskådliggör för oss de enskilda bönpunkternas 
inbördes sammanhang, såsom det för Luther vid denna tid 
tedde sig. Detta är 1 korthet följande. 

1) Guds namns helgande är hufvudsumman, hvarmed 
allt är sagdt; 2) men Guds namn kan ej förr helgas, än allt 
ogudaktigt lefverne afskaffas och hans rike kommer (»Nit 


darumb, das es uns wol gee, sunder das der nam und die 


"Den utkom visserligen (så vidt kändt) först i Jan. 1520 såsom bihang 
till ”Auslegung deutsch"; men detta förutsätter manuskriptets förutvaro redan 
13519 (möjligen ännu tidigare). 
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eer und glori got des herren gebreyszt und gemeert werd»); 
3) Guds rike åter kan 'icke komma, utan att först /ans 
Vilja sker, d.ä. att »genom Kristi kors och död» våra 
synder och laster dödas och förgöras; 4) här till behöfves 
»aine sunderliche hilff>, nämligen:ordet och sakramenten, af 
hvilka särskildt det första är »vårt dagliga bröd»; 5) utan 
synder blifva vi dock icke närunder;. och om an dessa 
redan äro förlåtna, behöfva vi dock bedja att härom blifva 
»vissa och säkra»; 6) sedan vi så vunnit denna visshet om 
våra synders förlåtelse, böra vi äfven däri blifva beståndande 
och icke låta oss rubbas af de många frestelser, i hvilka vi 
»efter Guds vilja» råka; 7) allt hittills ha orden gällt »das so 
SOS SSR a BI TT ae VÄ SN KA ON SINA GM vå 
varda från allt ondt frälsta. 

Vi igenkänna tankegången från Kurtz begreiff. Blott 
inför den s5:te bönen börjar Luther vackla i sin tolkning: 
där gällde denna bön spndaförlåtrelsen i egentlig mening; här 
afser den endast wissketer om den en gång för alla redan 
erhållna förlåtelsen. Ett annat nyhetsdrag är, att de 6 första 
bönpunkterna sammanfattas under enheten: »hvad Gud till- 
hör» (inklusive 4:de bönen), under det att 7:de bönen ensamt 


gäller vår sak. 


Redan ha vi lärt känna tvenne Luthers bearbetningar 
ak adetrfvar tang Tort Och döcktharvilfrantsarmar at 
ännu en 3:dje bearbetning: Eyn kurtze form, das Pater 
noster 2u versteen unnd gu beten, fur die jungen 
kinder im christenglauben. Det märkes, hur någon- 
ting arbetar inom Luther, som vill fram men ännu icke funnit 
det lösande uttrycket: en folkskrift, som i största möjliga 
mån klart och enkelt lär »die ainfeltigen layen» att /för- 


stående läsa sitt Fader vår i motsats till radbandens meka- 
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niska pater-noster-pladder. Detta säges äfven uttryckligen i 
inledningen: »Es sein etlich so einfeltig, das sie nit wissen, 
was die wort im Vater unser in sich halten, oder was sie 
bitten, darumb sie die gantzen wort kalt oben hinsprechen 
on alle frucht . . . darumb hab ich ein kurtz anzeygung 
oegeben, was man in einem yegklichen wort bitte». 

Luther upptager än en gång bönformen från Kurtz 
begreiff. Men denna gång utan svar och med en helt annan 
vidlyftighet. Här utsvälla nu de enskilda bönpunkterna i 
långa, själfständiga böner; alltså ännu icke något lärostycke 
i egentlig mening. 

Däremot må väl denna hans utläggning med dess öfver- 
svallande kraft och innerlighet såsom evangelisk bönbok till- 


erkännas en hög rangplats bland sina gelikar. Och att 


3 
dS 
Luther själf närmast såsom sådan ville ha den ansedd, 
framgår däraf, att, när han 1522 utgaf den i samband med 
utläggningen af dekalogen och apostolicum, benämner han 
hela publikationen Kyan bett buchlin. 

Af särskildt intresse är för oss denna »bett buchlin» 
därför, att den omisskännligt legat till grund för en af våra 
allra äldsta inhemska reformationsskrifter: Een nyttwgoh 
wnderwiysning wihwr scriftenne ar 1526. I all synner- 
het gäller detta utläggningen af Fader vår, som i regel orda- 
grant i denna upptages. 

För att gifva ett omedelbart uttryck äfven af denna 
Luthers nya behandling af Fader vår anföres 3:dje bönen: 

» Vår vilja, jämförd med din vilja, är aldrig god, utan 
alltid ond. Men din vilja är alltid den bästa, öfver måttan värd 
att på det högsta älskas och önskas. Därför förbarma dig öfver 
oss, käre Fader, och lat ej något ske efter var vilja. Gif och 
lär oss rätt grundligt att hafva tålamod, när vår vilja blir bruten 
eller förhindrad. Hjälp, att om någon talar, tiger, gör eller 


"Vi begagna oss härvid af en synnerlig god öfversättning af P. A. 
Sondén: Kort Sätt att betrakta de Tio Buden, Tron och Fader 
War af Doct Martin Luther. Sthm 1829. 
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underlåter något, som är vår vilja emot, att vi ej därför blifva 
yreda och onda, ej bannas, ej klaga, ej skria, ej döma, ej för- 
döma, ej motsäga etc. Gif, att vi ödmjukligen vike för våra 
vedersakare och för dem, som förhindra vår vilja, samt således låte 
vår vilja fara. Att vi prise, välsigne dem och göre dem godt, 
såsom de där emot vår vilja fullgöra din gudomliga, allra bästa vilje VV: 

»Gif oss nåd, att vi villigt fördrage allehanda sjukdom, 
fattigdom, smälek, lidande och motgång och inse, att detta är 
din gudomliga vilja för att korsfästa vår vilja. Hjälp oss, att vi 
ock gärna lide orätt, och bevara oss för hämden. Låt oss ej 
betala ondt med ondt, ej fördrifva våld med våld, utan hafva 
välbehag till denna din vilja, som tillfogar oss detta, lofva och 
tacka dig därför. Låt oss ej tillräkna djäfvulen eller onda män- 
niskor, om något vederfares oss mot vår vilja, utan blott din 
gudomliga vilja, som förordnar allt sådant till förhindrande af 
vår vilja och till större salighet i ditt rike. 

» Hjälp oss, att vi villigt och med glädje dö och med din 
vilja gärna mottaga döden, att vi ej med otålighet eller förtviflan 
blifve dig olydige. Gif, att vi ej tillstädje någon af våra lem- 
mar, ögon, tunga, hjärta, händer och fötter deras begär och vilja, 
Utansratrtde din vilja blifva fångne, inneslutne, Meuins Bevara 
oss för all ond, gensträfvig, hårdnackad, halsstarrig, egensinnig 
egenvilja. 

GINOSSTen ratt lydnad ren fullkomlig, fri undergifvenhet i 
alla ting, andliga, världsliga, timliga och eviga. Bevara oss för 
den vederstyggliga BO att Ört baktala. illa berykta, för- 
döma, förråda andra människor. O, vänd fjärran ifrån oss 
den stora olyckan och den svåra plågan af sådana tungor; och 
lär oss, att när Vi se eller höra något straffbart och oss miss- 
hagligt hos andra, vi förtige och öfverskyle det, för dig allena 
klage och hemställe det åt din vilja, samt således af hjärtat för- 
låte alle, som oss skyldige äro, och hafve medlidande med dem. 

»Lär oss inse, att ingen kan skada oss utan att förut göra 
sig själf tusen gånger större skada 1 dina ögon, på det vi däri- 
genom måge bevekas mera till barmhärtighet än till vrede öfver 
honom, mera till att beklaga honom än hämnas. Hjälp oss, att 
vi ej glädja oss, när det går dem illa, som ej hafva gjort vår 
vilja eller gjort dem ondt, som hafva gjort oss ondt eller 
annars i sin lefnad misshaga oss, äfvensom att vi ej bedröfvas, 
när det går dem väl. 

»Och till denna bön höra alla psalmer, verser och böner, 

hvilka man beder emot synden och fienderna.» 


Om man frågar: huru bad Luther i kretsen af de sina? 


— hafva vi här utan tvifvel ett pålitligt svar, Just SANN 
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att tänka oss, att bönen i bred ström vällde fram ur hans 
fulla hjärta, när hemmets böntimme var inne. Och därför 
ha vi äfven, oaktadt längden, citerat in extenso. Man 
kommer i detta oreflekterade hjärteutflöde Luther förunder- 


ligt nära. 


Nu inträder ett flerårigt stillestand i Luthers kateketiska 
författarskap. Hans kraft och tid tagas på andra hall i an- 
sprak. Mal utkom” Byn beturowekletmeondersödeneiten 
lång rad af nya upplagor med än ett bihang, än ett annat. 
Men Kursze Form utgjorde dock i alla den väsentligen orörda 
kärnan; liksom den i 1522 års upplaga angifna synpunkten 
alltjämt fasthålles: »eine einfältige christliche Form und 
Spiegel, diet Sunden Zu erkennen mundzusbeten:; 

Att han dock icke lämnat ur sikte det mål, som från 
början föresväfvat honom — en »katekes» i egentlig mening 
— framgar af hans bekanta yttrande i företalet till Deudsche 
Messe 1526: »Wolan ynn Gottis namen. Ist auffs erste ym 
deudschen Gottis dienst, eyn grober, schlechter, eynfeltiger 
guter Catechismus von nöten. Catechismus aber heyst eyne 
vnterricht, damit man die heyden, zo Christen werden wollen, 
leret vnd weyset, was sie gleuben, thun, lassen und wissen 
sollen ym Christenthum». 

Härmed närma vi oss den definitiva afslutningen af den 
utveckling, vi i ett och annat drag följt: affattandet af Catechis- 
mus major och Catechismus minor. Och gick Luther 
härvid tillväga ungefär som vid tillkomsten af Kurzg begreif: 
1) först det vidlyftigare arbetet (Deudsch Katechismus, 
April. 1529); 2) sedan ett kort sammandrag af detta (Der 
kleine Catechismus fiir die gemeine Pfarher vnd Prediger, 
sommaren sS, a.). 
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Catechismus Major afsag dels att för »alle Pfarrherrn 
und Prediger» vara ett slags teologiskt kompendium (»täg- 
lich zu lesen»), dels att utgöra för husfadern en hjälpreda, 
då han (»zum wenigsten die Woche einmal») samlade »seine 
Kinder und Gesinde» till kristendomsundervisning. Icke ens 
här är alltså fråga om någon »katekes» i egentlig mening, 
hvilken till utanläsning skulle kunna sättas i en barnahand. 
Snarast är Cat. Major att liknas vid Joh. Matthie Kyrkie 
och Hws Book. Atminstone är syftet gemensamt. Själf kallar 
Luther den en »Kinderpredigt» (Kurtze Vorrede). 

I originalupplagan gälla 4:de och s5:te hufvudstycket 
ännu endast såsom Öörtang till de tre föregående: » Wir haben 
nu ausgerichtet die drei Måänuptstick der gemeinen christlichen 
Lehre. Ueber dieselbige ist noch zu sagen von unsern zweien 
Sacramenten» (inledningen till Von der Taufe). Den när- 
varande koordinationen mellan alla 5 hulfvudstyckena är alltsa 
icke ursprunglig. 

Det inre sambandet mellan dessa »drey dingk» är för 
Luther enligt upprepade uttalanden följande: 1) veta, tvad 
jag skall göra och låta (1:sta hufvudstycket); 2) veta, svari- 
WaarhartN ET hemtar kraften) (2:dfa hufvudstycket)s 3) veta, 
huru denna kraft skall sökas och vinnas (3:dje hufvud- 
stycket). 

Detta sistnämnda hufvudstycke fattar alltså Luther fort- 
farande icke såsom egentligt lärostycke (jfr inledningen: »Da 
sind nu in sieben Artikel oder Bitten nach einander gefasset 
alle Noth, so uns ohne Unterlass belanget, und ein jegliche 
so gross, dass sie uns treiben sollt unser Lebenlang daran zu 
bitten») Också är den breda utläggningen hållen i halft homi- 
letisk ton. 

Af all denna breda vidlyftighet utgör Catechismus 
Minor det presicerade kompendiet (»die christliche Lehre 


in kleine, schlechte, einfältige Form zu stellen»). Och först 
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här ha vi att göra med en »katekes» såsom detta ord numera 
fattas. Det 3:dje hufvudstycket bär denna öfverskrift: »Das 
Vater unser, wie ein Hausvater dasselbige seinem Gesinde 
auf das einfältigest firhalten soll>. 

Redan i den första bönen är tonvikten från 1519 
väsentligen förflyttad. Då hvilade den alltigenom på Guds 
namns ära (jfr bönens sammanfattning i Berbiächlein: »Und 
in das gepett hören alle psalmen und gepeet, da man gott 
ynnen lobet, eeret, singet, dancket und das gantze Alleluja»). 
Cat. Minor åter lägger hela tonvikten på »das Wort Gottes». 
Detta. skall »rent och dart tätas», och dateftet skalv 
lefverne ställas. Guds ords obetingade auktoritet i lära och 
lif blir alltså här den första bönpunktens bestämmande enhet. 

Likaså äger 1529 en synpunktsförskjutning rum i den 
andra bönen: 1519 trädde /helgelsekrafvet 1 förgrunden 
(jfr Kurze Form: »Und in disse pitt gehören alle psalm, versz 
und gepeet, da man gnad und Z£ugenrt von Gott bittet»); här 
åter står /roskrafvet i spetsen (»dass wir seinem heiligen 
Wort durch seine Gnade g/änben»). Vår lefvande trosafgörelse 
gentemot det »rent-och klart lärda» gudsordet blir numera 
2:dra bönens centrum. 

I519 var, såsom vi minnas, den tredje bönens grund- 
tanke vår syndiga viljas böjande under Guds; 1529 riktas 
orden mera 2zår, gälla mera de fientliga makter, som härvid 
stå oss i vägen (»Wenn Gott allen bösen Rath und Willen 
bricht und hindert, so uns den Namen Gottes nicht heiligen 
und sein Reich nicht kommen lassen wollen, als da ist des 
Teufels, der Welt und unsers Fleisches Wille»). 

Tankegaången inom den afdelning af Fader vår, som ut- 
göres af de 3 första bönpunkterna, blir alltså enligt Cat. Min. 
denna: 1) bön om Guds ords förkunnande i renhet och kraft; 


2) bön om nåd att i lefvande tro höra och göra Guds ord; 
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3) bön om, att Gud bryter alla onda makter, som utom och 
inom oss stå denna hans vilja hindrande i vägen. 

Denna tankegång sammanfaller ej helt med motsvarande 
bibliska Zextord. Enligt våra dagars exeges skulle nämligen 
dessa kunna så omskrifvas: 1) må »ditt fadersnamn», såsom 
detta i ditt ord oss är uppenbaradt, på oss bevisa sin helgande 
kraft; 2) må samtidigt dina stora rikstankar förverkligas ute 
i världen, så att 3) äfven där din konungsliga vilja må vara 
den allrådande, såsom den så är i ditt tmmelska rike. Alltså 
egentligen (enligt gammaltestamentlig parallelismus mem- 
brorum) en tvåledad tankegång: I:o må ditt fadersnamn på 
oss, dina barn (individualiter), bevisa sin heliggörande makt; 
IT:o må dett himmelska rike i städse växande fullhet komma 
hit ned ibland oss, intill dess din vilja sker »såsom i bimme- 
len så ock på jorden». Divergensen skulle alltså egentligen 
endast gälla andra bönen, för så vidt enligt Luther äfven 
denna fattas zndividuellt. 

Vi komma så till den fjärde bönen, hvilken Luther hit- 
tills fattat symboliskt (>vart dagliga bröd» var ordet). Han 
lämnar nu denna sin uppfattning och återvänder till bibel- 
textens ordalydelse: »Alles, was sur Leibes Nahrung und 
Nothdurft gehört». Dock binder han sig ej af denna strängare, 
an att han till »Leibes Nahrung und Nothdurft> äfven 
fäknarkitomme undytteues 'berherren --... Zuchty Ehrevgute 
Freunde, getreue Nachbarn und des gleichen». 

Egendomlig är hans sammanfattning af denna bönpunkt 
i »Kurze Form»: In disse pitt gehoren alle gepeet odder 
psalmen, die man fur die ubirkeit pittet, sonderlich wider 
die falschen lerer, fur die Juden etc. auch fur alle betrubte und 
trostlosze leydende menschen». Ända hit hade alltså Luthers 
symbolik till sist fört honom ut i vida rymden! 

Den femte bönen inleddes i Kurse Form med dessa 


ord; »Disse bitte hatt eyn anhang und eyn bedingung, das 
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wir zuvorn sollen unszern schuldigern vorgeben». Villkoret 
här alltså z spetsen. I Cat. Min. åter införes det först i slutet 
och där icke såsom kraf utan mera såsom föresats: »So wol- 
len wir zwarten wiederum auch herzlich vergeben und wolthun 
denen, die sich an uns versändigen». Man skymtar i denna 
omkastning ett Agricolas inflytande (jfr dennes katekes af 
1528: »wir wollen gern allen die uns beleydigen, von hertzen 
verzeyhen auff erden»). Äfven annorstädes i Cat. Min. 
spåras samma inflytande. I all synnerhet gäller detta 4:de 
bönen, där Luther nästan tanke för tanke följer Agricola. 
Och förklaringen ligger nära: dels stod, såsom kändt, ännu 
vid denna tid Agricola i väsentligt samförstånd med Luther; 
dels är Agricolas katekes ett mästerverk, som ej gärna kan annat 
än Jämna intryckt efter: sig. Att. Kutnermedidenvanval 
förtrogen, framgår bland annat af hans speord öfver den 
efter brytningen: »dass er einen Kakismum oder Geckismum 
geschrieben, hab ich wol gewusst». Det är troligen detta 
Speord fran en senare” ud, som dkosaken til attans. 
föga ifrågasatt ett samband mellan dessa reformationens tvenne 
kateketiska stormän. Den härliga utläggningen för öfrigt af 
5:te bönen lämnar naturligtvis ej rum för ens en jämförelse 
med Agricola. 

Den sjättte och sjunde bönens väsentliga innebörd 
förblir den från början af Luther fastslagna: å ena sidan 
hjälp och seger i frestelsekampen; å den andra den slutliga 
förlossningen från »allerlei Uebel und, wenn unser Ständlin 


kömmt, ein seliges Ende». 


Ett helt decennium hade alltså Luther behöft för att 
finna den kateketiska form för tolkningen af Fader vår, 
hvilken sedermera för århundraden skulle inom hans kyrka 
bära kanonisk rang. 
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Och nu blir frågan: kunna vi af denna vår korta öfver- 
blick öfver detta tioåriga arbete hämta någon praktisk 
lärdom med hänsyn till en eventuell katekesrevision? Helt 
steril i detta hänseende kan den väl ej vara, då ju ingen 
praxis är närmare sammanvuxen med sin historia än den 
kyrkliga. Och särskildt har under mitt sysslande med detta 
ämne en tanke åter och åter frågande trängt sig inpå mig: 
kräfver verkligen Fader vår någon vidare kateketisk utveck- 
ling utöfver den af Luther här gifna? Med afseende på bönens 
själfva ordalydelse, svårligen! Ty en mer barnaenkel bön 
Sifves icke. Att ej heller Luther själf någonsin fattat detta 
hufvudstycke såsom /ärostycke, hafva vi haft flerfaldig anled- 
ning att ofvan påpeka. Trenne gånger uttalade han Fader 
var 1 börforamr; och när han inför det i Cat. Major, sker det 
med dessa ord: »Wir haben nun gehört, was man Z/2n und 
gläuben soll; folget nu das dritte Stuck, wie man beten soll>. 
Alltså: den Zeoretiska undervisningen (den kristliga sede- och 
trosläran) är nu undangjord; nu vilja vi af Herrens bön äfven 
hämta några praktiska vinkar angående bönens heliga öfning. 

Må det tillåtas oss att tillägga några såväl psykologiska 
som logiska oegentligheter, hvilka vidlåda den närvarande 
anordningen att såsom /Järostycke koordinera det 3:dje hufvud- 
stycket med de trenne föregående. 

Den är opsykologisk. Ty med alla dessa kunskaps- 
frågor och definitioner, med hvilka bönen såsom sådan har 
intet att göra, drages uppmärksamheten bort från det, som 
här är hufvudsaken: »zwie man beten soll>. Och den är därtill 
ologisk. Ty hvilken är Fader vårs ursprungliga mening? 
Slå vi upp Matt. 6: 9—13, skola vi finna, att den där utgör 
en åskådliggörande varning mot farttarroyäv I sitt historisk: 
sammanhang afse dessa fem verser allstå närmast att blott 
åskådliggöra, huru oändligt mycket kan med få ord bedjas. 
Må nu vara, att dessa »få ord» på samma gång innebära ett 


bönformulär, som lämnar alla andra dylika på ett oändligt 
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afstånd bakom sig; det är dock och förblir icke desto mindre 
endast. ett bönformulär, ett bönschema. Men att koordinera 
ett bönschema med t. ex. schemat för hela vår kristna tro, den 
schematiska sammanfattningen af kristenhetens allomfattande 
trosbekännelse, alltifrån skapelsen och till »de dödas upp- 
ståndelse och ett evigt lif» (2:dra hufvudstycket); detta kan 
dock ej kallas Zogzskr. Oproportionerligheten mellan membra 
divisionis blir här alldeles för orimlig. 

Och kasta vi en blick på vår gällande katekesutveckling 
af Fader vår, skola vi äfven finna, huruledes denna funda- 
mentala ologiskhet så godt som på hvarje sida hämnar sig. 
T. ex. fr. 178: » När hålles Guds namn heligt? Detta är en 
fråga, som redan med 2:dra budet är undangjord och därför 
här icke blott öfverflödig utan äfven logiskt oegentlig. Vidare 
fr. 180: »Hwad förstås med Guds riker Här äro vi åter inne 
på 3:dje artikeln. Ty huru förklara uttrycket »en helig, all- 
männelig kyrka» utan att först hafva klargjort, hvad som 
menas med »Guds rike»? Fr. 186: »Hvarest sker Guds vilja 
alltid och fullkomligt? är blott ett upprepande af fr. 92 och 
fr. 164. Och så i oändlighet! Visserligen blott formella oegent- 
ligheter. Men att en officiell katekesutveckling i sin uppställning 


äfven är logeske, det är ju ingen obillig fordran? 


Några ord om predikan med särskildt afseende 
på dess öfverklagade ringa verkan i 
våra dagars svenska kyrka. 


Nästan öfverallt i den evangeliska kristenheten klagar 
man öfver, att den kyrkliga predikan synes bära ringa frukt. 
Äfven inom vår kyrka hör man samma klagan. Man hän- 
visar därvid på det sorgliga förhållandet, att en stor del af 


vårt folk vändt sig bort från den kyrkliga gudstjänsten och 
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från kyrkan själf. Separatism och sekterism ha vunnit en 
stor utbredning, och såsom detta är ett ovederläggligt bevis 
på, att kyrkan och särskildt hennes förkunnelse af Guds ord 
icke mäktat kvarhålla hela skaror af religiöst intresserade 
människor, så synes det, som om hon ej heller förmår till 
sina gudstjänster samla mer än ett relativt ringa antal af 
dem, som ännu höra henne till. På många ställen äro näm- 
ligen kyrkorna ytterst fåtaligt besökta, ibland alldeles tomma, 
och fastän på andra håll kyrksamheten ännu är stor, så äro 
dock, äfven på de sist nämnda orterna, frukterna af predikan 
fögarrmärkbara. Icke sa, att der icke i nagon man skulle 
väcka intresse. De åhöras i allmänhet med uppmärksamhet 
och utöfva en viss, understundom rätt stor dragningskraft, så 
att gudstjänsten, åtminstone till en tid, talrikt besökes. Men 
alltför ofta stannar det därvid. Till djupa och varaktiga intryck 
kommer det sällan, och till verkliga omvändelser, till växande 
kristlig sedlighet och till ett rikare församlingslif märkas icke 
många spår. I stället se vi, huru indifferentism och lättsinne 
jämte synder och brott af alla slag taga öfverhand. Ej under- 
ligt då, om de finnas, hvilka mena, att Guds ord återkommer 
fåfängt, och att predikan numera uträttar så godt som ingen- 
ting. — Dessa och dylika beskärmelser äro utan tvifvel öfver- 
drifna, men nekas kan ej, att de innehålla en god del 
sanning. 

Hvar ha vi att söka orsakerna till detta bekymmer- 
samma förhållande? Med orätt tillskrifver man predikningarna 
ensamt skulden. Vi måste i första hand äfven härvidlag 
behjärta den sanningen, att ingen kan taga, utan att det 
varder honom gifvet af himmelen, och att anden blåser, hvart 
den vill. Äfven det trognaste arbete på Guds åkerfält synes 
mången gång vara fruktlöst, och oupphörligt förnyar sig den 
erfarenheten, att det ej är det mänskliga arbetet såsom sådant 


utan Guds välsignelse, som framkallar de rika skördarna. 
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Man kan visserligen säga, att denna välsignelse ej sällan till- 
bakahålles genom bristen på ett ödmjukt uppskådande till 
Gud, och att för mycket af det gamla själfvet får göra sig 
gällande äfven i det skenbart mest nitiska arbetet för Guds 
rike; men detta är en sak, hvaröfver icke vi men endast Gud, 
som utrannsakar hjärtan och njurar, har att döma. Förgätas 
bör däremot icke, att tidsandan i stort sedt länge varit fient- 
lig mot ej blott kristendomen utan äfven mot all religion 
öfverhufvud. Teoretisk och framför allt praktisk materialism 
har kännetecknat och kännetecknar ännu vår tids sträfvanden. 
Penningen är dess afgud och i sammanhang därmed njutnings- 
lystnaden. Hos de bildade har genom inflytandet af en 
vilseledd och vilseledande naturvetenskap utbildat sig den 
föreställningen, att man har säkra grunder för en otro, som 
förnekar allt öfvernaturligt och särskildt en gudomlig uppen- 
barelse i egentlig mening. Och hos den s. k. »underklassen», 
framför allt hos de större städernas arbetareskaror, har samma 
otro under »kampen för tillvaron» allt mer tagit öfverhand 
och framträder i former af ofta häpnadsväckande råhet. Å 
andra sidan torde den andliga jordmånen hos en ej ringa del 
af vart folk ha genom helt andra medel blifvit så hårdt till- 
trampad, att evangelii säd ej kan nedtränga och finna fäste. 
De stora väckelserna under femtio- och sextiotalen af det 
förra århundradet synas ha verkat förstockande på många 
enligt regeln, att där Guds ord ej får blifva en lifslukt tills 
lif, där blir det en dödslukt till döds. Folket synes på allt 
för många ställen ha blifvit tröttpredikadt, isynnerhet genom 
en påträngande lekmannapredikan af olika slag, hvarvid för 
ingen del det mesta varit af sund natur. Det idkeliga löpan- 
det till religiösa möten har verkat förslappande på själarna, 
och de därvid förkunnade andliga föredragen jämte läsningen 
af ytliga, ofta vilseledande skrifter, att ej tala om inflytandet 


af en minst sagdt tvetydig tidningspress, ha fördärfvat den 


NÅGRA ORD OM PREDIKAN 209 


andliga smaken. En följd däraf har blifvit ett beklagligt af- 
tagande af den h. skrifts enskilda bruk; bibelordet finner 
man för tomt och för litet kryddadt, och till det arbete, som 
ett verkligt fördjupande däri fordrar, har man ingen lust. 
Och i samma mån detta sker, har man fattat motvilja för 
grundliga predikningar; man saknar förmåga att smälta den 
stadiga maten, och ej ens mjölken, såvida den ej är utvatt- 
nad, vill man veta af. 

Med allt erkännande af nu nämnda förhållandens bety- 
delse vid besvarandet af frågan om orsakerna till den kyrk- 
liga predikans relativa vanmakt, må man dock ej blunda för 
möjligheten, att äfven denna predikan kan bära en kanske 
stor del af skulden till sin minskade betydelse. Det tillhör 
oss för att vinna klarhet i denna sak att kasta en blick på 
beskaffenheten af våra dagars predikningar. Men innan detta 
sker, böra vi taga i betraktande de faktorer, som betinga denna 
beskaffenhet. Härvid kommer först i betraktande den vid våra 
universitet radande teologien och sedan den i församlingarna 
rådande andan. 

Således, allraförst teologien. Denna måste i vanlig: 
fall blifva bestämmande för de unga prästmännens lifsaåskad- 
ning 'och kristendomsuppfattning. Härtill komma mer eller 
mindre djupgående intryck af den vid universitetet härskande 
vetenskapliga riktningen öfverhufvud. Hvad nu teologien 
angår, så hade den redan före hälften af det 19 århundradet 
brutit med den vulgära rationalismen. Man hade återgått till 
reformatorernas bekännelse och i allt väsentligt anslutit sig 
till det 17 seklets teologi, dock i mångt och mycket modi- 
fierad i riktning af djupare innerlighet och med bortkastande af 
en del skolastiskt kram. Det var en renlärighet, som lärt 
icke så litet af pietismen äfvensom delvis af själfva ratio- 
nalismen, nämligen för så vidt genom den humanitetstanken 
kommit till sin rätt. Äfven Schleiermachers inflytande hade 
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låtit sig förspörja, likasom senare Martensens och Dorners 
spekultiva framställning af troslärorna vunnit mångas sym- 
pati. Längre fram vann den s. k. bibliska teologien, i synnehet 
representerad af J. T. Beck i Täbingen, rätt många vänner, 
isynnerhet vid det uppsvenska universitetet. Kom så ritschlia- 
nismen och väckte en tid en uppståndelse, som dock numera 
har lämnat rum för en nyktrare stämning. Däremot har den 
historiskt kritiska riktning, som bland andra representeras af 
A. Harnack, jämte den högre bibelkritiken, som bäggedera 
ha sina målsmän bland de teol. professorerna, börjat fängsla 
många af de unga teologerna; I allmänhet synes ett visst 
blandningstillstånd ha inträdt; mycken oklarhet och ovisshet, 
mycket vacklande och trefvande efter fasta -ständpunkter för- 
spörjes, och det är ej lätt att säga, hvad som skall framgå ur 
den pågående jäsningsprocessen. Ännu torde visserligen 
finnas teol. studenter, som ej tänka särdeles mycket på någon- 
ting annat, än att de måtte så snart som möjligt kunna 
undanstöka sina examina för att sedan kunna såsom präster 
erhålla ett lefvebröd. Men antalet af sådana lättsinniga aspi- 
ranter till det kyrkliga ämbetet torde numera vara jämfö- 
relsevis rätt obetydligt. Tiden är för allvarlig, för att ej de 
flesta, som tänka blifva präster, icke skulle manas till efter- 
tanke och ingaende själfpröfning. Bland dessa sedliga och 
vanligen begåfvade unga män synas hufvudsakligen tre rikt- 
ningar göra sig gällande. Till den första höra de, som mer 
eller mindre gripna af kristendomens kraft, ha svårt att komma 
till en fast öfvertygelse, påverkade som de äro från två sidor, 
den pietetsfulla hänsynen till den gamla kyrkliga renlärig- 
heten och intrycken af den nyare teologiens upplösande ten- 
denser. De ha nog svårt, dessa unga, ännu omogna men 
uppriktiga andar, men det är att hoppas, att de skola kämpa 
sig fram till en ståndpunkt, som gör det möjligt för dem att 


utan betänkande eller samvetsoro aflägga prästlöftet. Den 
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andra riktningen utgöres af dem, som gifvit sig den nya 
teologien i våld och betrakta Harnacks dogmhistoria och fram- 
för allt hans »Wesen des Christenthums» såsom den oveder- 
sägliga sammanfattningen af det, som med sanning kan sägas 
om kristendomen, att nu ej tala om Delitsch's »Babel und 
Bibel» eller andra vidt gående försäkringar om det myckna 
långodset hos kristendomen. Att dessa studenter hysa stora 
betänkligheter angående inträde i prästämbetet är naturligt, 
och till deras heder må antagas, att de icke taga detta steg, 
förrän de komma till en annan uppfattning än den, som f. n. be- 
härskar” dem. Slutligen ha vi en tredje grupp, bestående 
af dem, som orubbligt hålla fast vid den h. skrift såsom 
Guds ord och i allt väsentligt stå på den kyrkliga bekän- 
nelsens grund. Till denna grupp höra de, som vunnit en 
lefvande erfarenhet af synd och nåd, i följd hvaraf de teolo- 
giska tvistefrågorna för dem litet betyda mot den stora ange- 
lägenheten att vara befunna i Kristus och att lefva och verka 
för hans ära. 

Men den unga prästkandidaten och blifvande predi- 
kanten är icke fullfärdig därmed, att han aflagt sina akade- 
miska examina och mottagit invigningen till herdekallet i 
församlingen. Fastmera börjar först nu hans egentliga kyrk- 
liga uppfostran. Hvad han vid universitetet läst och hört, är 
visserligen af grundläggande betydelse, men mycket, som 
kostat honom hufvudbry för afläggande af examen, kan han 
alls icke bruka i praktiken, och äfven om han under sin 
studietid kommit till personlig afgörelse för kristendomen, är 
han ännu tämligen omogen och behöfver kanske lång tid för 
att vinna en klar och bestämd andlig och kyrklig ståndpunkt. 
Hans predikan får naturligtvis spår af hans utveckling och 
rikare erfarenhet, så att hans verksamhet och särskildt hans 
predikan efter hand undergår allehanda modifikationer. 


Ty det är låvgt ifrån, att kristendomsuppfattningen och 
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det af densamma betingade kyrkliga lifvet inom församlingarna 
följer teologien i dess mer eller mindre växlande svängningar. 
I många landsförsamlingar råder ännu en konservativ anda, 
närd af de gamla uppbyggelseböckerna; och där, såsom fler- 
städes är förhållandet, starka inflytelser i motsatt riktning ha 
gjort göra sig gällande, utgå dessa icke så mycket från präs- 
terskapet som från reformert och sekteriskt hall. Det förra 
århundradets vidtomfattande väckelse, framkallade mången- 
städes ett lif, som rörde sig på helt andra banor än de genuint 
ev.-lutherska. Emellertid har äfven där den nya teologien 
ingen resonansbotten, under det att de mera konservativa 
församlingarna förhålla sig exklusivt både till denna teo- 
logi och till a//a moderna andliga strömningar, de sek- 
teriskt färgade inbegripna: Den pietet för »det gamla 
goda», som 1 dessa församlingar gifver det kyrkliga en fast- 
het, hvilken fördelaktigt afsticker mot lösligheten och förvir- 
ringen inom de af separatism och sekterism hemsökta trak-' 
terna, går emellertid här och hvar något för långt. Där 
råder understundom stor misstänksamhet mot allt, som 
ej. gar i de gamlas bjulsparten, och man. alfspattar slormot 
allt, äfven det mest berättigade i den nyare tidens arbete 
på församlingslifvets -höjande och t. o. m. för Guds rikes 
uppbyggande i hednavärlden. Då man nu i de frikyrkligt 
riktade menigheterna med sina bönehus och sin förkärlek för 
en obunden lekmannaverksamhet går till den motsatta ytter- 
ligheten, så inträffar det på båda hållen, att man ställer be- 
stämda fordringar på prästen, hvilka, om han ej för dem 
böjer sig, nästan omöjliggöra hans inverkan på hans för- 
samling. Att dessa fordringar äro hvarandra motsatta faller af 
sig själft, så att den, som på det ena hållet hälsas som Jesu 
Kristi trogna tjänare, på det andra stämplas såsom en villo- 
ande eller åtminstone såsom andligen död. Nu får man ej 


glömma den stora betydelse för en prästs verksamhet, som 
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hans församlings opinion om honom äger. Den anderikaste 
predikant kan i denna opinion finna ett svårt, nära nog oöfver- 
stigligt hinder för framgången af sitt arbete. Saknar han af en 
eller annan orsak sina församlingsbors förtroende; har inom en 
församling, där en andlig väckelse ägt rum, den föreställningen 
inrotat sig, att prästen icke är eller kan vara en rättsinnig 
Kristi tjänare: där blir detta misstroende en mur för hans 
ahörares hjärtan, mot hvilken hans ord kraftlösa studsa till- 
baka. Det förefaller då helt naturligt, att han anser sig böra 
anknyta sin förkunnelse till de inom hans församling rådande 
religiösa föreställningarna och i denna mening vara för alla 
allehanda, på det att han må vinna några. Att detta är i 
visst afseende berättigadt är klart, men lätt går man därvid 
för långt, och isynnerhet är för en ung präst faran stor att af 
popularitetshänsyn vända kappan efter vinden". Jag åter- 
kommer längre fram härtill. 

Härmed stå vi inför frågan om det inflytande till inne- 
håll och form, som tidens teologiska vetenskap och andan 
inom församlingarna utöfva på predikningarna. Är den före- 
gående framställningen i hufvudsak riktig, så måste vi vänta 
att inom kyrkan finna dels en konservativ dels en af de 
nya andliga strömningarna bestämd predikoriktning, begge 
dock inneslutande ofta betydande skiftningar. Så förhåller 
det sig ock. En kort karaktäristik af dessa riktningar skall 
måhända visa, om och i hvad mån den kyrkliga förkunnel- 
sens ofruktbarhet kan tillskrifvas henne själf. Att likväl en 
riktning såsom sådan icke är afgörande för predikans kraft, 


behöfver väl knappast sägas. Både inom det ena och' det 


”En och annan gång torde ett motsatt handlingssätt inträda. Har 
prästen en fast kyrklig ståndpunkt, och är han en viljestark man, så händer 
det, att han träder i skarp oposition mot den rådande andan, polemiserar mot 
och dömer strängt det han anser vara en missriktning, och slår därvid gemen- 
ligen öfver målet, naturligtvis med den påföljd, att han snart nog torde få 


predika för tomma väggar. 
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andra lägret kan finnas praster med stor begafning och lefvande 
nit, äfvensom präster, som, främmande för Kristi and a, ha hyarken 
begåfning eller nit, låt vara att äfven de kunna i allmänhet 
predika någorlunda renlärigt. Af dessas verksamhet kan 
man icke vänta någon synnerlig frukt för Guds rike, ty med 
allt betonande däraf, att Guds ord har sin kraft i och af sig 
själft, så är det dock visst, att det andelösa uppläsandet af 
ytligt fattade, renlärigt klingande fraser icke får anses vara 
en verklig förkunnelse af det eviga lifvets ord och därför ej 
heller kan bära frukt till evigt lif. 

Fästa vi nu oss först vid den konservativa predikorikt- 
ningen, så möter oss allra först den afdelning inom densamma, 
som med stor seghet håller fast vid det gamla, den efter 
vår kyrkas store lärare H. Schartau benämnda predikoskolan. 
Predikanterna af denna typ söka framför allt att undervisa 
till salighet. De utarbeta med omsorg sina predikningar, 
sky allt känslosvammel och iakttaga i sina föredrag en sträng 
logisk ordning. Mycket rädda om renlärigheten, söka de 
genom förståndets upplysning nå samvetet och hjärtat. 
Grundligheten är hufvudsaken Detta ända till den grad, att 
liflighet och större värma ej sällan anses såsom skadliga. 
Predikantens person bör träda tillbaka för ordet, ty detta 
allena skall göra det, och det är angeläget, att det får verka 
genom sin inneboende kraft. Alla mänskliga hjälpmedel där- 
vidlag böra vara borta; de grumla endast det rent andliga 
intrycket. Metoden, den s. k. siffermetoden, är stereotypisk. 
Ehuru man är angelägen att förkunna adl// Guds ord, så har 
dock den tredje trosartikelns innehåll öfvervikten, och beskrif- 
ningarna på den H. Andes verk i människohjärtat med deras 
många »kännetecken», ämnade att på en gång hindra 
nådens falska tillägnelse och att anvisa vägen till dess rätta 
mottagande, intaga vanligen ett stort, att ej säga det största 


rummet i predikan, Flera skiftningar finnas dock, såsom ju 


un 
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naturligt är. Under det att man kan spåra mycken »lagisk- 
het» hos somliga predikanter, råda hos andra en mera evan- 
gelisk anda. För faran af falsk lära och däraf härflytande 
falsk andlighet varnas ofta, och den nyare tidens förenings- 
väsen betraktas med mycken misstänksamhet. Under det att 
hos skolans äldre predikanter det dogmatiska schemat hufvud- 
sakligen bestämt predikoinnehållet, har hos de yngre den 
bibliska texten mera kommit till sin rätt, och i allmänhet 
synes hos de mera själfständiga af dem en något friare ande 
börjat göra sig gällande. Men hos alla gäller den grund- 
satsen, att kyrkans nådemedel såsom sådana skola uträtta 
allt; hvad som . för öfrigt tillgripes, är antingen värdelöst 
eller hinderligt för Guds rikes uppbyggande i människornas 
hjärtan. 

Då till predikningarnas didaktiska karaktär kommer ett 
flitigt kateketiserande, så har en grundlig kristendomskunskap 
blifvit frukten af de schartauska prästernas verksamhet i de 
församlingar, där de en längre tid fått arbeta. Hvilken stor 
och välsignelserik betydelse för det kristliga lifvets sund- 
het detta är, behöfver icke påpekas. När därtill kommer, att 
den enskilda själavården lika flitigt af prästerna erbjudes som 
af församlingarna (åtminstone flerstädes) anlitas, så är det 
icke underligt, att prästen intar en verklig herdeställning i 
sin församling och äger en auktoritet, som bjärt afsticker 
mot den ringaktning, hvarmed hans ämbete betraktas på de 
orter, där lekmannaverksamheten tagit det kristliga lifvet om 
hand och missionshusen intagit kyrkornas plats. 

Med allt det goda, som man med glädje måste erkänna 
hos våra schartauska präster och församlingar, saknas dock 
icke skuggor, som kunna vara betänkliga nog. Faran för 
formalism ligger nära, och trångbröstighet i förening med 


brist på själfständighet uppenbarar sig både hos lärare och 
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åhörare. Ofta anses endast den för en »rätt lärare», som 
noga följer den en gång för alla fastställda metoden, och man 
träffar här lika mycket som i andra ensidiga riktningar vissa 
schibbolet, som göras till kännetecken på kristlig vederhäf- 
tighetf. Den minutiösa framställningen af nådens ordning 
med hopande af »kännetecken» på hvarje dess stadium ger 
anledning till ett ohälsosamt rufvande öfver hjärtedjupet eller 
till en egenrättfärdighet, som stolar på de andliga erfaren- 
heterna, äfvensom till ett tvärsäkert dömande öfver hvarje 
kristendomsform, som i någon man afviker från ens egen. 
Med allt detta kan och bör man af våra schartauska 
vänner lära, huru viktigt det är att i predikningarna iakttaga 
nödig begränsning, särskildt på landsbygden. Här duger det 
ej att komma med vidt omfattande vyer och genialiska ut- 
flykter åt alla möjliga håll. Sådant fattar ej allmogen. Den 
behöfver en begränsning till de kristliga hufvudsanningarna, 
framställda med den enkelhet och klarhet, som gör dem till- 
gängliga för äfven mindre kultiverade sinnen. Men nog 
härom. Tilläggas må likväl, att det vore godt, om de äkta 
schartauska prästernas plikttrogenhet, redbarhet och tuktade 


kristendomsväsen vore att finna hos dem, som berömma sig 


"Det är ej svårare att inhämta och eftersäga den schartauska lärotypen 
än hvilken annan som helst, och lätt nog får man rykte om sig såsom en 
rätt lärare, blott man förstår att ikläda sig den bestämda uniformen. Lägger 
man därtill den vördnad, folket i vissa sehartauska församlingar hyser för en 
präst, som formar sina predikningar och sitt uppträdande efter de gängse ford- 
ringarna, så förstår man, huru frestande det kan vara för vinnande af ett 
dyrbart anseende att i sin verksamhet antaga ett sätt, som icke har en inre 
motsvarighet. : För de unga män, som uppvuxit under det schartauska syste- 
mets inflytande, faller det sig gifvetvis helt naturligt, att de som präster för- 
blifva på den en gång beträdda vägen. De äro därvid sanna, och deras verk- 
samhet bär sanningens prägel. Men annorlunda förhåller det sig med den 
unge präst, som, fastän af hela sin personliga läggning anvisad till ett annat 
predikosätt, låter förmå sig att antaga en metod, som hindrar hans gafvor 
att komma till sin rätt. Han tar lätt häraf själsskada. Om dem, som främ- 
mande för all personlig kristendom, utan tvekan ikläda sig "uniformen", vill 
jag ej tala. Skrymtare kunna finnas inom alla läger, 
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af sin evangeliska anda och sin fria syn på tingen, men icke 
alltid taga det så noga med troheten i det lilla. 

Utan att utgöra någon skarpt markerad predikoskola 
såsom schartauanismen, intager ett betydligt antal af våra 
präster en konservativ, bekännelsetrogen ståndpunkt. Till 
största delen barn af det sist lidna seklets stora väckelse, ha 
dessa predikanter delat sig hufvudsakligen i tvenne riktningar, 
den ena i flera afseenden anslutande till den predikometod, 
hvars mest framstående predikant är A. Nohrborg, den andra 
gående mera omedelbart tillbaka till Luther. Den senare 
tuktninegen) fck i Nlekmannen CI OCCROseniust en målsman, 
hvars inflytande sträckte sig till vida kretsar, och som bland sina 
vänner och lärjungar räknade ett icke obetydligt antal präster. 
Därigenom att dessa syntes ensidigt framhålla rättfärdigheten 
af tron och icke låta trons förutsättning, komma till sin rätt, 
adrogo de sig anklagelser för »lös lära» eller hvad man 
kallade nyevangelism, d. ä. ett evangelium utan andligt salt 
och kraft till en verklig luttrande helgelse. Därjämte fram- 
trädde ju längre desto mer hos riktningens anhängare ten- 
denser till frikyrklighet, hvilka i sammanhang med den 
valdenströmska striden om  försoningsläran till slut hos 
många utmynnade i afgjord separatism. — Den först nämnda 
riktningen åter var i praktiskt afseende kyrklig och har så 
förblifvit. Den äldre generationen af hit hörande präster har 
nu alltmer glesnat, och de ännu kvarlefvande torde knappast 
äga det inflytande, de i sin krafts dagar kunde glädja sig åt. 
Deras epigoner räkna helt visst bland sig betydande krafter, 
men utvecklingen har medfört sina olikheter mellan dem och 
"de äldre. Hvad läran angår, fasthålla de i allmänhet den 
gamla ståndpunkten, likasom de med trohet sluta sig till 
kyrkan, men de ha vunnit en mera vidgad blick på tidens 
kraf. Sälunda omfatta de med växande intresse arbetet för 


ästadkommandet af ett kraftigare församlingslif med dess 
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lefvande samhörighetskänsla och för de i församlingen be- 
fintliga gåfvornas användande till kyrkans fromma (diakoni, 
kyrklig fattigvård m. m.). Detta är ett afgjordt framsteg och 
torde vara början till en lekmannaverksamhet, som i längden 
bör blifva till större välsignelse för vårt folk än den lekmanna- 
verksamhet, som satt predikande till sin enda uppgift. Att 
emellertid äfven denna, för så vidt den utgår från Ev. Fo- 
sterlandsstiftelsen och af denna kontrolleras, med förtroende 
och välvilja omfattas af många präster, hvars afgjorda kyrk- 
lighet icke kan sättas i fråga, torde böra hälsas såsom ett 
tecken till växande samförstånd mellan de bägge makter inom 
kyrkan, som förut betraktat hvarandra med mer eller mindre 
missnöjda blickar. 

Hvad predikosättet hos de mera gammalkyrkliga prä- 
sterna angår, så är därom icke mycket att säga. Med olika 
förmåga förkunna de evangelium i enlighet med kyrkans be- 
kännelse, den ene mera »högkyrkligt», den andre mera »låg- 
kyrkligt», somliga mera betonande det objektiva, andra det 
mera subjektiva i kristendomen. Ännu torde den tematiska 
textbehandlingen mestadels förekomma. Kanske saknas här 
och hvar den grundlighet, hvarom de schartauska predikan- 
terna bemöda sig, likasom å andra sidan väl fattas något 
af den eld, som nutiden gärna vill finna hos predikanterna. 
Men utan tvifvel gifves många, som man icke med skäl kan 
anklaga för betänkligare brister i dessa afseenden, låt vara, 
att deras djupt uppbyggliga predikningar ej äro i deras smak, 
hvilka vant sig vid betet på andra ängar än dem, som vatt- 
nas från den genom Luther öppnade evighetskällan 

Något omständligare torde vi böra dröja vid de präster, 
hvilkas predikningar vittna om impulser från främmande håll, 
enkannerligen från den reformerta kyrkan, sådan hon särskildt 
i metodismen framträdt i vårt land. Icke så, att dessa präster 


skulle förkunna de reformerta skiljolärorna, men väl så, att de 
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hufvudsakligen tala till känslolifvet och därjämte tyckas anse, 
att predikans formlöshet är ett villkor för dess liflighet. Där- 
med sammanhänger den försummelse af omsorgsfull beredelse 
till predikan, som allt för ofta framgår af dess ytlighet, klent 
öfverskyld af ett tal med kristlig klangfärg. En särskild fre- 
stelse att därvidlag taga saken alltför lätt möter ock prästen 
på många orter, särskildt i de mellersta delarna af vårt land. 
Folket behärskas nämligen på flera ställen af den föreställ- 
ningen, att endast den präst är en andans man, som icke 
blott icke brukar koncept utan äfven utan någon som helst 
förberedelse talar fritt, allt efter som Anden gifver honom ”. 
Gåfve han nu endast så till vida efter för denna fordran på 
omedelbarhet vid predikandet, att han ej hade något papper 
för sig på predikstolen, men så mycket omsorgsfullare be- 


genom att skriftligen af- 


redde sig på sin predikan, särskildt 
fatta den för att vid gudstjänsten med lif och kraft antingen 
g S 
alldeles memorera den eller på ett mera fritt sätt återgifva 
dess innehåll, så vore därom ingenting att säga. Tvärtom 
vore det önskvärdt, att prästerna på denna väg komme ifrån 
, l DS 
bruket att stå och läsa innantill och det ofta icke synnerligt 
ledigt. Men att utan vidare dels af maklighet, dels i inbill- 
(=) HS , 

ningen, att man hör till de få, som ha tillräckligt stora gåfvor 
för att kunna utan men för predikans grundlighet extempo- 
rera, taga sig för att söndag efter söndag »skaka predikan 
ur armen», det är en otrohet, som aldrig blir ostraffad. Snart 
har man »predikat ut sig», upprepar, ofta icke ens med än- 
dring af själfva uttrycken, oupphörligt samnia saker, tröskar 

" Här träffa vi alltså, mutatis mutandis, samma förhållande som i sam: 
manhang med talet om schartauanismen påpekats. Äfven här är fråga om 
en andlig uniform, som måste iklädas, om prästen skall finna behag hos sina 
åhörare. Men visserligen är här uniformen så olika som möjligt den förut 
skildrade. Där skall allt vara stelt och formsträngdt, här måste allt vara 
rörligt och fritt, d. ä. formlöst, och om man ännu tolererar kyrkan såsom 
det ursprungliga gudstjänstrummet, så måste dock prästen såsom hans för- 


samling tycka bättre om bönehusen och andaktsstunderna i stugorna, 
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alltså såsom på gammal halm, och har måhända efter någon 
tid predikat folket ur kyrkan. Så får prästen till sin skam 
och smärta erfara, huru farligt det är att i hvilken mening 
som helst predika människor till behag. Och hvem undrar 
på, att predikan under sådana förhållanden blir en ljudande 
malm eller en klingande symbal utan kraft till uppbyggelse. 
Ja, understundom saknas t. o. m. malmens eller symbalens 
klang; allt blir i stället såsom ett bultande på ett stycke trä. 

Till de i egentlig mening moderna predikanterna höra 
emellertid hvarken de mera gammalkyrkliga eller de företrä- 
desvis mera »fria» evangeliska predikanterna. De förstnämnda 
förtjäna sitt särskilda kapitel. 

Den bestämda protest mot rationalism och neologi, som 
19:de århundradets väckelse innefattade, medförde helt na- 
turligt betonandet af den evangeliska lära, som är den ra- 
tionalistiska kristendomsuppfattningen mest motsatt, näml. 
Kristi försoningsdöd och rättfärdiggörelsen genom tron utan 
lagens gärningar. Att denna evangeliska grundlära ändtligen 
aterfick den henne tillkommande platsen i predikan var lika 
nödvändigt som välsignelsebringande; men, såsom förut påpe- 
kats, blef på många ställen i vårt land Kristus för oss så 
framhållen, att Kristus z oss nästan alldeles sköts åt sidan. 
Den oupphörliga maningen: »tro sådan du är» missförstods 
och missbrukades ofta nog, och så hände sig, att i den ny- 
vaknade, i yttre måtto lifaktiga andligheten inblandades myc- 
ken löslighet, och det kristliga lifvet visade sig ofta sakna 
etisk halt och kraft. Denna betänkliga brist såväl i predikan 
som i den däraf fostrade gudaktigheten måste småningom fram- 
kalla sitt korrektiv, om icke all välsignelse af den väldiga 
andliga rörelsen skulle förspillas. Korrektivet kom ock genom 
en allt bestämdare etisk predikan. Huru denna på olika 
håll förbereddes, må lämnas åsido. Blott måste framhållas, att 


till förändringen isynnerhet bidrog den nyare teologien, hvilken, 
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som bekant, känner sig oemotståndligt dragen till en företrädes- 
vis dels historisk, dels psykologisk behandling af kristendomen. 
Därtill kom den s. k. högre bibelkritiken med sina många 
och stora frågetecken inför de i den h. skrift betygade fräls- 
ningsfakta, hvilka särskildt i deras betydelse för det kristliga 
lifvet mer eller mindre sattes i fråga eller rent af förnekades. 
Häraf påverkade, ha en del präster föranledts att i sina pre- 
dikningar, om ock icke alldeles undanskjuta, så dock blott 
såsom 1 förbigaende eller summariskt vidröra dessa stora fräls- 
ningsgärningar, som dock bilda kristendomens objektiva grund- 
val, och med hvilka alltså kristendomen står eller faller. 
Dessa präster höra till den yngsta generationen af våra 
predikanter. De ha under de sista decennierna mottagit sin 
teologiska bildning, och deras antal torde ännu icke vara 
särdeles stort. Bland dem aådagalägga flere en framstående 
begåfning, och det vore orättvist att neka, det de drifvas af 
ett nit, som är värdt allt erkännande. En del af dem står 
dock, trots alla intryck af tidsandan, på uppenbarelsens, ja, 
t. o. m. på evangelisk-luthersk och kyrklig grund, för så vidt 
denna skiljer sig från den speciellt reformerta åskådningen. 
Andra åter synas allt för mycket ha låtit sig hänföras af den 
liberala, kryptorationalistiska teologi, som allt bestämdare 
framträder med reformatoriska anspråk. Bäggederas predik- 
ningar äro genomgående etiska och präglas understundom 
af en viss samvetet gripande kraft äfvensom af en frimodighet 
i angripandet af tidssynderna, som icke alltid låtit sig för- 
nimma i de äldre predikanternas förkunnelse. Bäggedera pre- 
dika de ock Kristus, men hufvudsakligen såsom förebilden. 
hvarvid dock de förra repliera på honom såsom den för våra 
synders skull utgifna och för vår rättfärdighets skull upp- 
väckte frälsaren. De senare ställa däremot, under ensidigt 
betonande af Herrens sanna mänsklighet, såväl hans förso- 


ningsverk som hans gudom så i bakgrunden, att man alls 
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icke får syn på honom i hans fulla frälsarehärlighet. Härvid 
är att märka, att äfven den vältaligaste framställning af Kristus 
såsom det etiska idealet för ingen del alltid blir af verklig 
betydelse för det kristliga lifvet. Den kan tvärtom föra bort 
från Kristus. Fara värdt är nämligen, att intrycket af en 
sådan predikan kan blifva väsentligen estetiskt. Och ju lif 
ligare detta intryck är och med ju större solglans den kraftigt 
gripna fantasien omgjuter människosonens bild, desto närmare 
ligger ett farligt själfbedrägeri, det att den framkallade este- 
tiska stämningen är uppbyggelse eller ett bevis på tillvaron 
af kristligt lif". Endast om Kristusidealet så predikas i dess 
absolut förpliktande kraft, att människorna däraf känna sig 
dömda, får den etiska kristendomsförkunnelsen ett verkligt 
kristligt värde. Men detta är ju i grunden ingenting annat 
än, hvad man af ålder har kallat att predika lagen såsom en 
tuktomästare till Kristus. Så synes då reaktionen mot den 
förut i vida kretsar härskande ensidiga evangelismen helt en- 
kelt bestå i en ny upplaga af den gamla lagpredikan. Men 
detta visserligen så, att dennas i visst afseende mera abstrakta 
karaktär gifvit rum för en förkunnelse, som framställer den 
Aele Kristus i personligt liffull verklighet, hvartill naturligtvis 
hör, att korset alltid därvidlag icke på något sätt undanskym- 
mes. - Kommer det etiska predikosattet att: utveckla sier 
denna riktning, då kommer det tvifvelsutan att representera 
ett framsteg 1 predikandet, för hvilket vi böra vara tack- 
samma. Skulle åter motsatsen inträffa (och tecken därtill sak- 
nas icke), så att Herrens sant mänskliga fullkomlighet kom- 
mer att framhållas såsom föremål för beundran och just in- 
genting vidare, då blir verkan däraf icke väsentligen skild 
från, låt vara den ädlare, konstnjutningens, och kristendomen 


drages ner i strömfåran af denna esteticism, som är tidens 


” Att äfven en känslosam "blodspredikan” är ägnad att föra till samma 
resultat är härmed icke förnekadt,. 
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största olycka. Våra moderna, öfverbildade nutidsmänniskor 
skola helt visst ingenting högre önska. 

Ett nytt stoff i våra dagars predikan erbjuda de sociala 
frågorna. Att närmare inlåta sig på de svåra problem, de 
innebära, eller att gifva förslag till deras lösning, faller natur- 
ligtvis utom predikans område. Detsamma gäller i ännu 
högre grad om politiken. Men att ställa dessa frågor i kri- 
stendomens ljus och att hänvisa på de lifskällor, hvarur kraf- 
ten till deras lösning är att hämta, det är så långt ifrån främ- 
mande för den kristliga predikans uppgift, att underlåtenhe- 
ten att behandla dem maste anses såsom en brist. Kristen- 
domen vill ju med sin andliga surdegskraft genomtränga alla 
mänskliga förhållanden, och kommer icke hjälpen mot tidens 
nöd från honom, så kommer den aldrig. Här och hvar synas 
våra präster ha börjat behjärta sin uppgift i detta hänseende. 
Detta dock, så vidt jag vet, ännu endast undantagsvis. Att 
någon därvidlag skulle ha öfverträdt gränserna för det till- 
börliga, är alls icke sannolikt: Den ofta uttalade fordran, 
att predikningarna både i förevarande fall och i andra afse- 
enden blifva mera praktiska, är tvifvelsutan berättigad, men 
af högsta vikt är dock, att den stora hufvudsaken, vittnes- 
bördet om Kristus såsom för oss af Gud gjord till visdom, 
till rättfärdighet, till=helgelse och till förlossning, eller det 
enkla evangeliet, icke i någon mån får undanträngas af nå- 
gonting, hvad det än vara ma. 

Samhällsfrågornas berörande i predikningarna jämte ett 
öfvervägande etiskt framställningssätt synes inga i fordrin- 
garna på hvad man kallar predikans tidsenlighet. Tidsenlig- 
het i sann mening är dock icke det, som faller tiden, sär- 
skildt tidens moderna andar, i smaken, ty dessa äro i all- 
mänhet minst af alla kvalificerade att härvidlag uppträda 
såsom rådgifvare eller domare, utan hvad tiden verkligen be- 


höfver. Såsom alltid så är ock detta äfven i våra dagar i 
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första handen en lefvande förkunnelse af korset, den må aldrig 
så mycket vara judarna en förargelse och grekerna en dår- 
skap. Men att denna predikan gifves en form, som passar 
för de n. v. förhållandena, det är en fordran, hvars berätti- 
gande säger sig själft. Man bör tala till människorna på ett 
språk, som de kunna förstå, eller som anknyter sig till deras 
föreställningsvärld, eljest går talet dem förbi. En åtskillnad 
i detta afseende kräfves, allteftersom det predikas för en på 
högre kulturgrad stående församling, sådan man kan finna 
den i en storstad, eller för en af allmoge bestående landtför- 
samling. En sådan är (man kunde vara frestad att säga 
lyckligtvis) i det hela ännu oberörd af denna s. k. högre 
kultur, som, hvilka företräden man än må tillerkänna den, 
dock minst af allt har lärt människorna, att de måste blifva 
såsom barn för att kunna ingå i Guds rike. Trots vår all- 
moges brist på högre bildning och oförmåga af vidsträckta 
vyer, ådagalägger den icke desto mindre inom sin inskränk- 
tare idékrets en intelligens och särskildt en praktisk skarp- 
blick, som visserligen icke förstår att gifva sig uttryck i väl 
valda ord, men som likväl ofta ådagalägger en sundhet i upp- 
fattningen, hvilken våra pretentiösa kulturmänniskor ha alla 
skäl att afundas dessa »dumma bönder». Detta sagdt, utan 
att vilja ursäkta eller kasta ett förskönande ljus öfver allmoge- 
lifvets mörka sidor eller påstå, ätt naiviteten och den under- 
stundom nästan häpnadsväckande godtrogenheten hos mången 
bondeman inför läror med kristlig klang, men hvilkas falskhet 
borde vara klar för hvarje något så när vaket förstånd, är 
någonting berömvärdt. I detta: afseende äro våra allmoge- 
män allt för ofta såsom barn i mindre god mening, en sak, 
som prästerna också i sin predikoverksamhet icke böra för- 
lora ur sikte. 

Alltså, att förkunna evangelium i dess ursprungliga cen- 


kelhet på ett sådant sätt, att det kan och bör förstås af just 
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den åhörarekrets, som är samlad omkring hans predikstol, 
det är ingalunda den minst betydande uppgiften för en präst, 
som skall kunna hoppas, att hans ord icke blir en sådd i 
vädret. När han därvid såsom en skicklig själaläkare an- 
bringar den frälsande sanningen tätt intill de sjuka själarnas 
farligaste men visst icke alltid mest svidande sår, då predikar 
han med pedagogisk vishet och därmed äfven tidsenligt. Vi 
våga hysa det glada hoppet, att åtminstone en del af våra 
präster förkunna Guds ord enligt denna regel, och att efter- 
hand allt flera skola göra det. I alla händelser beror pre- 
dikans- påstådda ofruktbarhet till en stor del därpå, att re- 


geln icke iakttages. 


Emellertid torde i vår kyrka finnas — vi hoppas blott 
några få — präster, som gå betydligt längre i »tidsenlighet», 


än hvad som nu är antydt. De synas anse, att icke blott 
formen för utan äfven innehållet af predikan måste mer eller 
mindre beskäras, om man skall kunna na den ingalunda obe- 
tydlisar delat denna, tidensibarn, som ickerensi tro pa til 
varon af en personlig Gud, utan mena sig ha funnit visheten 
i det oupphörliga idisslade talet om kausalitetssammanhan- 
get och oföränderligheten af naturlagarna. Att för dem tala 
om kristendomens mysterier, om Kristus såsom Gud och 
människa, om försoningen i hans blod m. m., det vore, en- 
ligt dessa predikanters mening, icke blott att predika för döfva 
öron, utan det vore att afhålla dem från att beträda kyrkan 
eller att drifva ut dem därifrån, ifall de någon gång förirrat 
sig dit. Man måste därför endast predika Kristus såsom det 
etiska idealet och icke röra vid de där »förargliga» lärorna. 
Ja, man bör icke fly för en smula bibelkritik och framställa 
nya testamentet i ljuset af den nyare tidens vetenskap samt 
därvid icke vara rädd för att påpeka de misstag, som de 
helige författarne enligt denna vetenskap ha begått, naturligt- 
vis under betonande, att detta alls icke influerar på kristen- 
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domen såsom den sanna religionen. Har man emellertid 
(så synas åtminstone åtskilliga af denna predikoskola tänka) 
efter. hand hunnit »intressera» de religionslösa kulturmänni- 
skorna för den så framställda kristendomen, kan -man var- 
samt gå vidare och omsider våga tala äfven om Kristus så- 
som världsförsonaren. Då torde man åtminstone höra på. 
Men om ock en och annan välmenande och i grunden tro- 
ende präst tycker sig af sådana pedagogiska skäl böra gå 
tillväga på nu berörda sätt, så torde dock det antagandet 
ligga närmare till hands, att dylika kristendomsförkunnare 
själfva ha hunnit så långt i kultur, att de icke kunna tro på 
kristendomens mest centrala sanningar. De predika då sin 
egen tro, när de bjuda på denna utvattnade s. k. kristen- 
dom, varande alltså subjektivt sanna och menande sig kunna 
med rätta taga i sin mun det apostoliska ordet: »Jag tror, 
därföre talar jag.» Därmed må nu vara huru som helst, 
visst är att hvarje afprutning på den bibliska, af reformatio- 
nen i ljuset framdragna sanningen är en förbrytelse, som förr 
eller senare straffar sig själf. Endast det allsidiga, fulltoniga 
evangeliet skapar gudsmänniskor, hvilkas hf, här fördoldt med 
Kristus i Gud, är något väsentligt högre än den moralitet, 
hvari man mångenstädes i våra dagar vill låta kristendomen 
uppga. Det enda berättigande i det afseende, hvarom här 
kan vara fråga, är att allt abstrakt dogmatiserande bör bann- 
lysas från predikstolarne. Hvad därutöfver är, är mer eller 


mindre af ondo. 


Svaret på frågan, hvarför den kyrkliga predikan i våra 
dagar icke synes bära den frukt, man af den kunde vänta, 
framgår af det sagda. Orsakerna till det öfverklagade för- 
hållandet äro alltså att söka på tvenne håll. Allra först inom 


tidsriktningen och det kyrkliga läget, sådant det blifvit dels genom 
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öfverhandtagande otro och materialistisk världsåskådning, dels 
genom den vidt utbredda separatismen och inflytande från främ- 
mande, isynnerhet reformert-sekterisk andlighet. För det 
andra böra vi söka orsakerna inom kyrkans eget område. 
Utom åtskilliga prästers med allehanda svepskäl bemantlade 
vårdslöshet i sin predikoverksamhet, måste vi beklaga torr- 
heten, bristen på andlig smörjelse och på sundt praktisk 
karaktär i många predikningar samt flera predikanters oför- 
måga att förstå sin tid och dess speciella kraf. 

Hvad åter predikoriktningarna angår, torde med säkerhet 
kunna sägas, att, med all olikhet i formellt hänseende, endast 
ett fåtal präster kunna sägas intaga en vacklande och oklar 
ståndpunkt i sitt förhållande till den allmänt kristliga sannin- 
gen. De flestas kristendomsförkunnelse har nog också den 
lutherska prägeln, om ock den lutherska kristendomstypens 
djupa innerlighet icke alltid därvidlag låter sig förnimma. 

Det tillhör oss präster att såsom inför Gud pröfva bade 
vårt personliga kristendomslif och den anda, som bär vara 
predikningar. Endast om vi, under afgjordt fasthållande af 
den hälsosamma i Guds ord grundade evangeliska läran, 
framstå såsom Jesu Kristi verkliga vittnen, hvilka tala om 
det, som vi i djup andlig erfarenhet hafva hört och sett, och 
det med en hänförelse för Herrens sak, som, genomträngd af 
evighetens lugn, är lika mycket skild från svärmeriets spra- 
kande eld som från den slentrianmässiga ämbetsförvaltningen, 
samt om vi därvid behålla en trohet och friskhet som aldrig 
mattas, kunna vi hoppas att dels behålla dels återvinna vårt 
folk för den kyrka, hvars tjänare vi äro. 


Nby. 
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Skall en kristen följa med sin tid? 


Ordet »följa med sin tid» — det är ett af våra dagars 
mest brukade »slagord». Vid oräkneliga tillfällen hör man 
det ordet eller liknande, sådana som »tidsenlig» och »modern>. 


Skall en kristen följa med sin tid? — Om man frågar 


A 


> en fråga, som berör hela vår ställning i sam- 


od 


sa, är det no 
tidens lif. 

Men ordet om att »följa med sin tid» är ett ganska oklart 
ord. Om vi lyssnade till en man, som flitigt brukar det, 
och tämligen burdus frågade honom: hvad menar du med 
att följa med sin tid? då kunde det nog hända, att han något 
ögonblick blefve litet eftertänksam, som om han knappt vän- 
tat sig en dylik fraga. Ja, det hander nog, attrnanskbappt 
tänkt pa det ord, han brukar. ty det hör tull saken, attide 
flesta slagord brukas utan eftertanke. 

Men om han är slagfärdig, så står han icke länge svars- 
lös. Han säger kanske ungefär så här: Att följa med sin 
tid, det är att verka för humanitet och reformer, för sam- 
vetsfrihet och trosfrihet, för upplysning och förnuft, för frihet 
och jämlikhet och broderskap, för bildning och kultur, för 
utveckling och framåtskridande. 

Detta uttalande, det är också tydligen en rad af »slag- 
ord». Men de äro betydelsefulla nog. Ty de leda tankarne 
tillbaka till stora rörelser i den förgångna tiden. Jag har 
nämligen med fit ställt tillsammans »lösensorden» från den 
nya tidens olika århundraden. 

Men saken är därmed ändå ganska oklar. 

Humamnitet — det leder tanken tillbaka till den nyare 


tidens begynnelse. När man på nytt upptäckte det gamla 
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Greklands och det gamla Roms kultur, då tyckte man sig 
hafva funnit lifvets och människans sanna betydelse. Man 
trodde sig hafva funnit »det humana», och man kallade sig 
»humanist». Och denna riktning, humanismen, spred sig 
mäktigt öfver den bildade världen. Ännu i våra dagar står 
ordet kvar såsom ett vackert lösensord, äfven då man menar 
något helt annat med humanitet. — Men om man frågar oss: 
vill du icke verka för det humana — så måste det bli en 
fråga: hvad menas med sann humanitet? 

Talet om reformer — det leder kanske våra tankar på 
den andra stora händelsen vid nya tidens begynnelse: refor- 
mationen;: Men fast ordet står kvar, har kanske-tanken blif- 
vit en annan. Den har likasom krymt tillsammans och 
spruckit sönder och fallit i bitar. Det är icke längre fråga 
om en ombildning af lifvet i dess heihet och dess innersta 
djup, utan om reformer 1 smått. Och då kommer detsamma 
igen: hvilka reformer äro värda, att jag är med om dem? 

Samvetsfrihet, trosfrihet. — Vi minnas kanske från sko- 
lan berättelser om bundraåriga strider i olika länder: huge- 
notternas kamp och Nederländernas frihetsstrid och hela den 
strid, hvars största namn är Gustaf II Adolf. Där gällde 
det frihet för samvetet och frihet för tron. Men det hjälper 
föga, i fall de sköna orden stå kvar, om man t. ex på samma 
gång förklarar, att det egentligen icke längre finns något att 
"tro på, och att samvetet är en inbillning. Jag vill veta, hvad 
det gäller för en tro, och hvad det frigjorda samvetet betyder. 

Upplysning och förnuft. — Läser man skrifter från 
1700-talet, så finner man ett flitigt bruk af de orden. Man 
har ju kallat hela den tiden för ett upplysningens och förnuftets 
tidehvarf. Det är slagorden i salongerna, där de pudrade 
herrarne och damerna gjorde sig intressanta, till dess revo- 
lutionen kom och skakade bort det aristokratiska pudret och 


kanske på samma gång knäppte af hufvudet med det aristo- 
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kratiska förnuftet. — Jag tänker, att du vill vara med där upp- 
lysning sprides och förnuftet får sin rätt. Men vär fråga 
kommer igen: hvad är sann upplysning, och hvad är äkta 
förnuft ? 

Frihet, jämnlikhet och broderskap. — Du känner igen 
orden. Det är revolutionens heliga tretal. Och det tretalet 
är skönt — det kunde mycket väl stå skrifvet i den heliga 
skrift. Men det är icke detsamma, om orden stå skrifna öfver 
revolutionens blodsdåd eller ens såsom motto i ett socialde- 
mokratiskt blad. Allt beror på, huru man tolkar orden. 

Bildning och kultur, utveckling och framåtskridande. — 
De äro det 19:de århundradets arf; det tjugonde har ännu 
ej hunnit bilda sina egna lösensord. Och de orden säga ännu 
mindre något bestämdt. De säga föga mera än ordet om att 
följa med sin tid. De säga, att allt är i rörelse — och man 
tänker: naturligtvis framåt. Men hvart? Finns det något 
mål? Hvaråt är framåt? Framåt är ditåt näsan pekar — 
men af de oräkneliga näsorna peka väl ungefär lika många 
ät hvart håll. Talet om utveckling lämnar också de djupaste frå- 
gorna utan svar. Intet svar lämnas på den frågan: kan man 
tala om det eviga? Eller är det meningen, att kär, under det 
jordiska lifvets form, allt måste sökas, så att den som vill 
tölja med sin tid först och främst skall förgäta allt tal om 
det eviga och all tanke på det, som ligger öfver tiden? Skall 
min bildning afse endast dera lifvet? — = 

Med det sagda har jag velat hålla fram, hvad vi väl 
visste på förhand: just ingenting är sagdt med talet om att 
följa med sin tid. Ej heller är mycket vunnet med bruket 
af de vanliga »tidsenliga» slagorden. Det kunde vara, ifall 
»tiden», d. v. s. människolifvet, vore något så enkelt som en 
stadigt åt eZ håll flytande ström. Då kunde man göra, som 
om en båtkarl lade sig att sofva i båten och läte farkosten 


drifva med strömmen. Men så enkelt är icke lifvet, äfven 
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om det tycks så för den, som aktar sig att titta upp öfver 
båtkanten. Lifvet är snarare som ett brusande haf, där ström- 
marne gå i hvirfvel och ständigt kasta om och bryta sig 
mot hvarandra i väldiga bränningar. Den som blindt följer 
med, vet platt icke, hvart han kommer. 

Ja, de strömmar synas vara nära nog lika starka, som 
ga »bakåt», som de hvilka gå framåt. Vid vår egen gräns 
hafva vi en makt, som kallas »det heliga Rysslands vilja». 
Och detrar icke ettrtomtrord. Utan det visar på tankar nos 
hela millioner, som kunna prisa inför Gud såsom ett heligt 


gör 1 Finland. Där hafva vi alldeles 


verk, hvad Ryssland 
bredvid oss ett lif, som ligger längre tillbaka än både Gustaf 
Adolf och Luther. Där är den mörkaste medeltid alldeles 
inpa oss sasom en lefvande nutidsmakt. Om vi riktigt tänkte 
därpa, skulle vi bli mera försiktiga i att bruka slagorden om 
den framaåtgaende tiden. 

Och den gamla hedendomen är icke borta. Den makt, 
som heter Mammon, lefver. Och hedningens lifsfrågor: hvad 
skola vi äta? hvad skola vi dricka: hvad skola vi kläda oss 
med? säsom de enda stora frågorna — den religionen är än 
i dag de flesta medborgarnes religion. Det är icke våra so- 
cialister, utan det är våra bildade klasser, som först öfvat 
den under långa tider. Men tron, att lifvets lycka är att 
söka på jorden i mat och dryck eller öfver hufvud sinnlig 
njutning har blifvit en väldig makt, som genomsyrar mas- 
sorna och kommer dem att brinna af hat. Det går genom 
tiden en ström af materialism, som öppet och högljudt gör 
anspråk på att vara framtidens segrande tankegång. Den 
mest medvetna hedendom lefver midt ibland oss såsom en 
väldig nutidsmakt. 

Huru skall den kristne ställa sig i denna tidens stora 
kamp mellan oförenliga motsatser? 


At ristängarslemuter tran) alltior dettigar icke Dy 
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längden kommer man icke undan. Om också du själf kunde 
till en tid likasom stänga dig ute — du kan icke ens skydda 
ditt eget barn. 

Nej, frågan är nog att, likasom midt i tiden, dock vara 
upphöjd öfver. tiden. — Den lösning, kristendomen ger, uttalas 
kanske klarast i sådana ord som Pauli, då han uttrycker sina 
mäktiga tankar om, ffyhetenbörantvarlden sö Nosa Det 
säger jag, mina bröder, att tudentar kort ipar detrdemsom 
hafva. mustrur, ma varar såsom Naderdetinod Kochtdeksomn 
gråta, såsom gräte de icke, och de, som fröjda sig, såsom fröj- 
dade de sig icke, och de, som bruka denna världen, såsom bru- 
kade de henne icke, ty denna världens väsende förgas.» 

Följ med, såsom följde -du icke med. Var med i tiden 
såsom en, den där icke hör tiden till. Var med i tiden så- 
som ett evighetens barn. Vartidens herre och icke tidens träl. 

Åt det hållet. visa alla de kristnes stora föredömen. De 
i tron starke hafva alltid på sitt sätt stått midt i sin tids 
hvirfvel, men alltid på samma gång likasom stått öfver tiden. 

Vi kunde peka på de stora exemplen redan från gamla 
förbundets tider. Det gamla Israel låg som ett afskildt land 
mellan Kanaans öknar och berg; men det låg midt i den 
stora stråkvägen mellan kämpande världsmakter. Och dess 
profeter voro män med världsomfattande blick, som tala mäk- 
tiga ord om Egypten och Assur och Babel. Och det är under 
kampen och nöden, när folket trampas ned och dottern Sion 
ligger sasom utplundrad och bunden och man sätter foten 
på hennes nacke — det är i sådana tider de skönaste ord 
uttalas om Sions kommande seger och eviga härlighet. 

Jag kan särskildt visa på Paulus. Han är i sanning en 
samtidens man i full mening. Med sin själ har han från bör- 
jan gått igenom både judendomens och den hedniska bild- 
ningens värld. Och han söker sig fram till världens medel- 


punkter och känner sig hemma på Aténs areopag och i kej- 
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sarens Kom likaväl som i en judisk synagoga. Han är allt 
för alla. Och dock — så fullkomligt fri som någon kunde 
vara från att slafviskt följa med sin tid. Hvarför? Han 
hade fäste i det eviga. Just därför var han också på samma 
gang i sin konungsliga upphöjdhet så fri, att han icke var 
rädd att bruka, såsom han ville, i sin Herres tjänst hvad som 
mötte honom. 

Jag” konde namna Luthers exempel. Han är den af 
sin tids bildning genomträngde humanisten, sin högskolas 
främste man. Han är en Kristi träl i sanningens lydnad, 
men-på samma gang en frigörelsens hjälte för sitt folk 
han frigör dess ande och dess språk för alla kommande tider. 
Men all hans andliga makt beror därpå, att han genom sin 
klippfasta tro har fäste i evigheten själf. Just därför har han 
på samma gång ett tag i sin samtid såsom ingen och rycker 
tiden med sig. — 

Är det värdt, är det lönt för oss, sma, att tänka på 
de storas förebild? Ja, det är lönt. »Varen mina efterföljare;> 
har aposteln sagt. 

Just därför, att vi glömma att se på dem och efterfölja 
deras tro, därför vackla vi tyvärr emellan en ängslig rädsla 
för tidens makter och en lika ängslig önskan att ställa oss 
väl med tiden genom att trälaktigt följa den. Ingenting kan 
hjälpa oss annat än tron — jag säger nu blott: tron på det 
eviga i kristendomens lif. 

Dit hör med nödvändighet en sak. Det är icke så, att 
kristendomen har blifvit efter. Nej, det är --- såsom en af 
den historiska forskningens män hos oss sade en gång — 
det är tvärtom så, att den moderna kulturen är efterblifven 
kristendomen. Ja, alldeles ohjälpligt efterblifven. Om Kristus 
ginge fram ibland oss, skulle han säga alldeles detsamma, 
som när han såg de öfvergifna fåren utan herde. Själarnes 


hjälplöshet är lika stor som då och kanske större. Och sam- 
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hällena hafva en oändlig väg att gå, innan själfva evangelii 
allra första och enklaste grundsatser fullt råda ibland dem. 
— De dåraktiga försöken att skapa »en framtidens religion» 
Kristus förutan — de visa, huru oändligt långt nedanför 
Kristus människotankarne na. 

I lifvets innersta frågor är det nog icke lönt att följa 
med tiden. Den det gör, han blir blott bedragen. 

Men den andra sidan af saken är den: om du trodde 
i full sanning på kristendomens eviga öfverlägsenhet öfver 
alla tidens tankar, så skulle du på ett nytt sätt bli herre öfver 
tiden, Du skulle icke blott våga följa med; utan du skulle 
nödgas följa med din tid på annat sätt, än du gör. 

Du skulle våga, säger jag — våga i konungslig frihet. 
— Har du tänkt på apostelns ord till dem som tros »AWt 
är det edert — det ma nu vara Paulus ellet JKkeras eller 
värld. eller Hf eller: död? eller vdetrsoms nufanktellettectssom 
skall komma; allt är edert = ment arem kristen co OÖmEsav 
tänker pa <del orden, sar känner duattoir dem btusarmela 
känslan af en världsbehärskande frihet. Och du kunde i den 
tanken sätta in andra ord — det passar ändock in. »Allt är 
det edert — folkens riken och vetenskapens tankar, jordens 
skatter och världshandelns vägar, samtidens frågor och de 
kommande dagarnes ännu fördolda hemligheter — allt i lifvet 
ända tills det döden och förgängelsen gå fram öfver skapel- 
sen; ja, de nya himlarne och den nya jorden — allt är det 
edert». Vore det icke en underlig syn, om det himlaborna 
släktet af Guds barn, som en gång kunnat tala så mäktiga 
ord i tron, blefve ett släkte, förskrämdt gömmande sig undan 
bland tidens barn. Skall det konungsliga prästerskapet blifva 
ett folk, som icke Zörs röra vid en tanke eller bruka ett ord 
eller göra en gärning utan att fråga, om det är gammalt eller 


nytti— icke törs, sticka upp hufvudet för att.se, huru det 


(CS 
[SS 
un 


SKATT EN KRISTEN FÖLJA MED SIN TID? 


brusar i den lefvande världens lif, utan att liksom förkyla sin 
vekliga själ och fördärfvas. 

Det är icke tidens mäktiga andekrafter, som är det far- 
liga. Ty tiden är tvärtom »andefattig» — jag kan för min 
del icke hjälpa, att jag tycker, att just samtiden är i hög 
grad andefattig. Utan det farliga är svagheten i vårt eget 
och hela kyrkans kristliga lif. Det växer så sällan upp en 
yngling, som ens vågar sig fram att häfda en kristen tanke i 
tiden — och förmår det, därför att han fattar och förstår sin 
samtids lif. Man vågar knappast lära sig att tala tidens språk 
och änmindre att första tidens tankar. Därför — därför är 
det så få, som med kraft kunna verka i tiden. 

Man maste första sin tid för att verka i den. Jag talte 
om att zödgas första sin tid. 

Ja, just kristendomens eviga kraf skulle tvinga oss fram 
tillWdetta” Iylom vi representera och veta med oss, att vi 


o 


representera det eviga, så gäller det i sanning att göra detta 
sco elen satide somrar. filyrevighetens vu in varje tidens 
ögonblick. Evighetens konung vill hafva de flyende tiderna 


om hand. 


Hvad är det för nytt i tiden? — Tiden är jämförelsevis 
stark i många formella ting, i all teknik — äfven i ordens 
och tankens teknik — och i skarp iakttagelseförmåga. Det 


gör, att det utbildar sig för allt andligt arbete ett nytt till- 
Madagan ossatt-— Cettunyttl Ssattrattitanka rock tala viss 
mån innebär detta en oändlig förenkling. 

Jag hörde en gång en predikan, som innehöll 306 teser, 
uppställda bredvid hvarandra som ett matematiskt problem 
— ungefär så som alla skrefvo för halftannat århundrade till- 
baka. Det »moderna» sättet är obeskrifligt mycket enklare. 
Det liknar därför också mera Jesu eget sätt att tala och 
tänka och återger mycket sannare och korrektare den kristna 


läran. Detta sätt måste vi tillägna oss, men det går ej utan 
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att vi tillägna oss tänkandets former — en form är ej så 
lättköpt, som man tror. Eljest får man ingen annan att höra 
på än den, som lärt sig att tänka och tala på det gamla sättet. 

Kristendomen är en lefvande verklighet. Därför låter 
den någorlunda uttrycka sig på det gamla logiska sättet — 
i katekesen t. ex. — men säkert är, att verkligheten låter 
vida bättre uttrycka sig på det »moderna» sättet. Det kräfves 
af kristendomens förkunnare att lära sig tala på det sättet. 
Vi skulle kunna öfversätta alla de brukliga slagorden på ett 
kristet språk, så att de finge ett alldeles bestämdt färgadt inne- 
håll: Hvad humanitet är, borde t. ex. de kristne framför alla 
andra kunna sätta på sin fana. Äfven åt orden: framåtskri- 


dande, upplysning kunde på så sätt gifvas ett djupare 


innehall. 

Vz skulle — ifall jag åter får erinra om ord jag förut 
brukat — vi skulle i sanning kunna kämpa för det humana 
i världen. Vi; som bara namnet efter Mäanniskosonen — vi 


borde väl med tanken på hans människokärlek kunna sätta 
humanitet på var faua. 

För oss skulle orden om upplysning och frihet och 
framåtskridande och bildning få ett innehåll, rikare än något, 
som annars är upptänkt i världen. Ty huru man än prisar 
det” ljus, och "den sfrinet; som” har rum en) Kristustörgdien 
värld — det blir dock intet mot det ljus, som strålar ut från Jesus 
Kristi anlete, och den frihet, som heter Guds barns härliga frihet. 

Vi kristna hafva ett kulturideal att kämpa för, som icke 
är fattigare än samtidens, utan mera rikt. Det utesluter ej, 
utan det har rum för det som i sanning heter kultur och 
bildning. Vi kalla det målet: Guds rike. Och vi bli aldrig 
efterblifna, så länge vi kämpa för Guds rike. 

Och såsom kämpar i Guds rike borde vi vara främst, 
då det gäller att sönderbryta bojor och öfvervinna nöd. Vi 


borde vara främst — om också icke de främste i krafternas 
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och gåfvornas rikedom, ty för gåfvorna råda icke vi utan 
Herren — men främst med :det varma hjärtats människo- 
kärlek, där något godt göres och någon seger vinnes för 
riket. 

Jag kom att tänka på hvad skalden säger om klockan. 
Midt i Guds församlings helgedom borde hon ljuda, den 
klocka: 

»Som klämtar i trånad att stämma in en gång 
med sina skära toner i folkets frihetssång, 


att ringa öfver världen det saliga bud: 
Se jorden blir Guds rike! Se mänskligheten finner Gud! 


FA BB RUHd 


Prästens ställning till partier och parti- 
människor. 


Denna fråga blir alltid tidsenlig, ty partier måste ju 
finnas. En kristen får ej betrakta den med likgiltighet. Står 
han i sin tid med herdeämbetets ansvar, så innebär detta 
ansvar, att han bör vara »på tidens tecken vaken». Partiström- 
ningarna kunna vara bärare af tidens ondska, men de kunna 
äfven framföra viktiga sanningsmoment. Vilja vi skicka oss 
rätt efter tiden, då skola vi ej med aristokratiskt förakt se 
ned på folkrörelserna. Vi få ej heller fly mödan att stå emot 
den onde, äfven om han har bakom sig täta led af moderna 
partier. Allraminst få vi ryckas med strömmen för att på 
den vägen blifva framburna i tiden och prisade för moder- 
nitet. Men hafva vi ej blott teoriens utan ock hjärtetrons 
fasta position, då kunna vi stå midt uti tidrörelserna och 
blifva redskap att något förhindra ondskans framfart. Vi 
kunna då ock upptaga det goda, som äfven under partiväsen- 


det kan gömma sig. 
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I denna partiernas tid blir frågan om vår ställning till 
partierna synnerligen aktuell. På alla områden spåra vi nu 
partibildningar. Det myckna föreningsväsendet föder äfven 
ofta af sig partiväsen. Från kristlig ståndpunkt kunna vi 
säga, att hvarken partier eller föreningar tilltala oss. Vi tro 
på en helig, allmännelig kyrka, som har ex Herre och ez 
Ande. Vi se, att partiväsendet splittrar mycken andekraft 
och ofta grupperar människor omkring själfviska herrar. 
Partiväsendet föder ofta det partisirne, som är andelifvets död. 
Dock kunna vi hoppas, att äfven under partigestaltningarna, 
hvilka stigande och sjunkande uppröra tiden, Anden kan på 
djupet samla något. Styckverk blir ju alltid människornas 
och samfundens tidsgärning. Men allt, som hade evighets- 
värde, skall duga till material i Guds stad, dit folkens ära 
och härlighet skall införas. Uppb. 21: 26. Fanns då till och 
med under köttsliga partiformer något oförgängligt sannings- 
värde, så skall den store Mästaren kunna framluttra detta 
och använda detsamma. 

Innan vi gå att uttala några tankar om vår ställning 
till de religiösa partierna, hvilket närmast varit vårt syfte, 
vilja vi säga något i all korthet om, huru vi såsom kristna, 
och särskildt såsom präster, må ställa oss till politiska partier 
samt till vissa socialt-etiska frågor, hvilka man under parti- 


fanan vill föra. ham. 


Såsom kristna hafva vi förmånen att tillhöra ett /m- 
melskt samfund. Men vi äro likvisst medlemmar i den Jor- 
diska staten. Vår ställning där får icke i falsk andlighet 
ringaktas. Staten är ock ett stycke af Guds rike i vidsträck- 
tare mening. Den har fått sig gifven af Gud den stora 
uppgiften att befrämja rättfärdighet och rätt på jorden. 


Lösningen af de politiska spörsmålen är därför mycket viktig. 
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Den öfvar ock sitt djupa inflytande på kyrkan. Detta gäller 
i all synnerhet vid den nära förbindelse, som under stats- 
kyrkoformen är rådande mellan kyrka och stat. De politiska 
frågorna kräfva alltså vårt intresse, icke det ytliga intresset, 
som gäller ett visst partis framgång, utan ett djupt intresse 
för rättfärdighetens seger. Mången har särskild begåfning 
samt yttre kallelse att mera direkt deltaga i politisk verk- 
samhet, den må nu öfvas i den stora riksförsamlingen eller 
uti landsdelarnas och kommunernas mindre kretsar. Detta 
må betraktas såsom en dyrbar kallelse. Dock må en 
andens man vara på sin vakt mot »kristlig politik». Med 
tanke här särskildt på den som äfven har andens ämbete, 
ma vi få säga: Behåll det du hafver, att ingen tager 
din krona! Taåt dig icke af politikens tjusande hvirfvel- 
makt dragas ifrån det centrala i din lifsgärning. Låna aldrig 
din andliga embetsmannaställning såsom redskap åt parti- 
politisk propaganda! — Vi hålla ock före, att en kristlig 
personlighet borde känna det motbjudande att, såsom man 
säger, svärja ett visst partis fana. Af många anledningar 
kan han känna sig sympatiskt stämd för den ena eller andra 
strömningen inom politikens värld. Näppeligen skall dock 
en kristlig karaktär med sin härliga frihet och härliga bun- 
denhet kunna kommenderas af någon partiledning eller sam- 
mansmälta med ett uppgjordt politiskt partiprogram. Aldrig 
bör han heller kunna vara med om ett kompromissande 
med sitt samvete för att vinna en förmån för partiet. Vi tro 
väl, att i denna ändlighetens värld striden har sin betydelse, 
och att stridens nedläggande vore ett afstannande i den 
stora lifsutvecklingen. Vi kunna ock tro, att genom parti- 
striderna en allvarligare belysning vinnes öfver dagens frågor, 
och att genom debatterna en sanningsvinst kan göras. Men 
det gäller då också att vara af sanningen, att vilja upplysas. 


Man får då ej vara så förblindad af partilidelse, att man a 
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priori tror, att hela sanningen rymmes inom ett partis pro- 
sram. Sedan gäller det att göra sanningen. Sanningen ligger 
oftast fördelad inom olika partiåskådningar, den kan därför 
sägas vara upphöjd öfver partierna. Så bör ock en Guds 
människa vara upphöjd öfver partierna och därmed under- 
kasta sig för samvetets skull det lidande, som partimänniskorna 
skola åsamka henne. 

Bland de stora frågor som på ett växande partis armar 
bäras fram i vår tid är den sociala frågan. Den har blifvit 
kallad så, ty den är i denna tid större än andra sociala 
frågor. Gärna skola vi medgifva, att den är tidens stora 
fråga, blott vi få tillägga, att i alla tider frågan om syndares 
frälsning är den största frågan. Vill man för lösandet af 
andra frågor nedtysta denna fråga, då är det visst, att utgängs- 
punkten är oriktig och målet allt för lågt satt — ju mäkti- 
gare det socialdemokratiska partiet växer, ju mera frestande 
det alltså blir, desto klarare måste vi vara medvetna om, att 
vi aldrig kunna samla oss i trupp med dem, som stå på materia- 
lismens vacklande grund. Aldrig kunna vi kämpa i gemen- 
samma led med dem, som »hafva buken till sin Gud och 
varda fiender till Kristi kors». Allt klarare tecknar sig anti- 
krists märke på deras pannor. I det tecknet lider den sociala 
frågan nederlag. Men därtill är den alltför dyrbar. — Frågan 
fipnes. da. Den är en ston fraga. Dent kratver losning ÖSs 
är den särskildt ombetrodd. Det rättfärdighetskraf, som ligger 
i frågan, få vi icke sky, därför att frågan bäres fram under 
en fana, som icke är korsmärkt. — Aldrig skola människor 
kunna rubba den lagen, att fattiga och rika måste vara om 
hvarandra. Kärlekens Gud har gjort dem alla — för kärle- 
kens skull. Genom fattiges och rikes behof af hvarandra är en 
hjälp gifven till kärlekens bevarande. Men då bör allra 
minst falsk hänsyn till fattige eller rike göra oss till parti- 


gängare. Ställas vi genom naturlig läggning och genom 
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anvisade arbetsfält närmare de ena eller de andre, så bör det 
dock aldrig kunna sägas om oss, att vi, Z exclusiv mening, 
äro de fattiges präster eller de rikes handtlangare. Oss är 
ombetrodd vården om själar. Dessa äro alla lika dyrt köpta. 
För dem må vi taga parti. I evangelieförkunnelsen såväl 
som i umgängelsen få vi icke hafva anseende till person. 
För att belysa den principiella ställning, vi bort intaga 
till. partier i allmänhet, vilja vi taga fram ännu ett exempel. 
Den s. k. nykterhetssaken har ju blifvet för många en parti- 
sak. När vi beklaga detta samt se partilidelsens många för- 
irringar på detta område, så höfves det oss ej att afvisa saken 
med en dom öfver det sär, hvarpå den drifvits. Må vi se 
nykterhetskämparnas framträdande mot bakgrunden af ett 
folk, som verkligen var på väg till undergång på grund af 
dryckenskapens kringgripande. En folesynd var drycken- 
skapen. Vi fråga: är den icke detta ännu? Är det under- 
ligt, om utomordentliga medel tillgripas mot en synd, som 
andligt, sedligt och ekonomiskt vill ruinera ett folk? För var 
del skola vi ingalunda förvåna oss, om en präst anser tiden 
vara inne att intaga den absoluta afhållsamhetens ståndpunkt. 
Har han ej förut intagit den absoluta nykterhetens ståndpunkt, 
så har han sannerligen ej varit värd att bära kappa och 
krage. Om en kristligt fri man af allmännelig kärlek till 
syndaträlarna ålägger sig ett utomordentligt lagbud, så har 
han ej förlorat sin frihet. Men vill man göra frågan till en 
partifråga, så att man koncentrerar sin uppmärksamhet på ex 
synd och förbiser sedlighetens allmänna kraf, eller vill man 
lösa sedlighetsproblem utanför kristendomens råmärken, då 
kunna vi ej vara med. Vill man kämpa mot synden utan 
att ikläda sig Guds vapenrustning, då kunna vi icke antaga 
ett sådant stridssätt. Skall man ersätta tron med mänskliga 
föresatser, kristendom med absolutism, kyrkan med nykter- 
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hetsföreningar, evangelium med den »exakta vetenskapen», 
då aroc viLej .mediombytet! 

När vi skänka den kristliga nykterhetsverksamheten vår 
varmaste medkänsla och lofva vår medverkan i lära och 
lif, så innebär detta, att vi ingalunda vilja hafva denna fråga 
till en partifråga, hvilken lösryckes ur det stora sedligt-reli- 
giösa sammanhanget och bäres fram i partisinnne och köttsligt 
dömande. Vår ställning till partier, som besjälas af en 
sådan ande, är klar. 

Vi vilja på intet sätt sammanställa partier med de för- 
eningar, som med sanningens och kärlekens nitälskan vilja 
framföra i tiden sedliga idéer och realisera dem. Såsom redan 
är sagdt, är dock föreningsväsendet ej något ideal för oss. 
Pressade som vi präster äro genom statsinflytandet öfver 
kyrkan till mångahanda borgerliga förrättningar, må vi under 
ansvar fråga oss, huru mycken tid och kraft vi kunna hafva 
att mera direkt sammansluta oss med någon förenings special- 
sträfvande. Ingalunda få vi slitas hit och dit till mera peri- 
feriska uppgifter, utan vi måste samla oss in på det cen- 
trala i vår lifsuppgift, nämligen nådemedelsförvaltningen och 
själavården i speciell mening. Där inne i församlingens centrum 
äro vi ställda att därifrån upplåta lifskällornas flöden åt vårt 
folk. Där få vi stå, oberörda af partiers dom, och tro på 
evangelii surdegskraft, som skall genomtränga allt. Vår upp- 
gift är att förkunna evangelium för församlingen, icke enskilda 
sanningar för kotterierna. Med kysk och fridsam vishet få 
vi låta evangelium belysa dagens frågor. När evangelium 
därtill ger osökt anledning, är det vår plikt att med andens 
och sanningens kraft stödja tidens ädla sträfvanden, äfven 
om dessa ensidigt drifvas af köttsliga partier. Men likavisst 
är det vår oafvisliga uppgift att utan hänsyn till människor 
och partier döma all synd. Såsom synd skall ock parti- 
sinnet dömas skoningslöst, ville det än drapera sig med de 
ädlaste syftemål. 
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JigS 


Träda vi in på det andliga området och betrakta kyr- 
kans historiska utveckling eller gifva akt på Kristi församlings 
utseende i närvarande tid, så finna vi en mängd af kyrkor 
och inom kyrkorna partier och sekter i oändlighet. Denna 
anblick är nedslående, men tron kan i mångfalden upptäcka 
enheten, nämligen kyrkan, den ena, heliga, allmänneliga. Ja, i 
vi tro på andens enhet och andarnas samarbete under olika 
former och delvis skiljaktiga meningar i periferiska ting. 
Människorna och samfunden se endels och profetera endels. 
Olika gåfvor och uppgifter har församlingens Herre anförtrott 
åt olika samfund. Själf fogar han med mästarehand in brott- 
styckena uti den andliga tempelbyggnaden. 

Betyga vi sålunda vår tro på, att inom olika samfund, 
ja till och med under de köttsliga partibildningarna kan finnas 
något evighetsmaterial, så vilja vi dock för ingen del försvara 
söndringen, än mindre ursäkta partisinnet. 

Hvad separationerna på det kyrkliga området vidkommer, 
må vi betänka, att det gifves en helgandets eller afskiljandets 
ande ofvanefter, liksom ock en splittrande andemakt nedan- 
efter, en ulf, som förskingrar. Det kan understundom vara 
svårt att åtskilja gudomlig helgelsegärning och sataniskt sönd- 
ringsarbete. Mycket som i förbländande tider fick sin dom 
såsom kätteri och fördärfligt parti, var ej annat än den sanna 
kyrkans utbrytning ur den fördärfvade omgifning, som kallade 
Siomtör kyrkas I tider; då de stora kyrkosamfunden icke ens 
ville vara bärare af nådemedlen, har Kristi kyrka förnyat sig 
inom separatsamfund. 

Men mycket, som gaf sig ut för ande och andlig verksam- 
het, var intet annat än kött och köttets gärningar. Herren 
dömer på sin tid fariseerpartiet, som ägde skrymteriets ande. 


Han blottade under fruktansvärda verop högmodigt parti- 
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sinne och proselytmakeri, som vill gömma sig under gudak- 
tighetens sken. Apostlarne spåra på sin tid inom Kristi 
kyrka insmugna fördärfliga partier, öfver hvilka domen faller. 
De tala om partisinnet såsom en köttets gärning, hvilken ej 
kan förenas med barnasinnet och således ingen arfsrätt har 
till Guds, rike. — Gall stem Sasomf eh markiosaterklanoman 
Frälsarens mening om falska profeter höra vi apostlarna gång 
efter gång mana de troende att vara på sin vakt mot falska 
läror och taga bestämdt afstånd från dem, hvilka splittra 
församlingen genom sådana läror. Huru hjärtgripande ma- 
nar ej aposteln Paulus de äldre i Efesus att värna försam- 
lingen för sådana faror. Under tårar hade han dag och natt 
icke låtit af att gifva sådana förmaningar i Efesus. Han hör 
ulfvarnas tjut på afstånd. Han ser, att dessa ulfvar skola 
vara separatister, utgångna ur lärjungekretsen. Apg. 20: 28-—31. 
Samme apostel manar församlingen i Rom: Hafven akt på 
dem som åstadkomma söndringar och förargelser tvärtemot 
den lära, som I hafven inhämtat — och viken ifrån dem. 
NOmEsr ön 

Under alla tider hafva separatistiska strömningar gått 
genom Kristi församling. Från ringa upprinnelser ha de vuxit 
och vidgats till en mäktig flod och sedan åter aftagit. Själf- 
viskhetens och världslighetens ande, om än ofta under mera 
andlig dräkt, har blifvit mäktig äfven inom de separerade 
samfunden, och deras utveckling har jäfvat möjligheten af 
att här nå det ideal af församlingsrenhet, som hägrade för 
dem. Vanligen ha de framstått såsom korrektiv mot ensi- 
digheter och stora brister inom kyrkorna. En varm lifaktig- 
het har i vissa tider varit att finna inom dem; och äfven i 
andra tider har Gud kunnat inom dem ej blott väcka till lif 
utan ock bevara enfaldiga själar i tron. Men när dessa par- 
tier koncentrerade sig kring själfviska sektmakare och blefvo 
bärare af falska läror eller bekännelselöshet, när de besjälades 
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af egenrättfärdighet och fördömelselusta, då voro de i sanning 
fördärfliga partier. 

Ehuru separatismens rörelser inom vår egen kyrka för 
närvarande synas vara på återgång, så ha vi dock ännu ibland 
oss stora och mäktiga partier af separatister. De flesta lärare 
se omkring sig sönderslitna församlingar; och med blödande 
herdehjärta fråga de sig: hvilken ställning skola vi intaga 
till dessa partier? Hafva desamma verkligen utträdt ur kyr- 
kan och erhållit laglig rätt att bilda egen församling, då faller 
tanken på ett direkt samarbete med dem. <Förpliktelsen till 
allmännelig kärlek står ju kvar, liksom brödrakärlekens kraf 
gentemot dem, som äro bröder i tron. I förbön skola de alla 
inneslutas (1 Tim. 2: 1), och i umgängelsen får ingen ond 
atskilnad göras mellan dem och de egna församlingsmed- 
lemmarna. Men det direkta herdeansvaret och samarbetet 
kvarstå ej. Hvad aposteln Paulus, med tanke på sin aposto- 
liska värdighet och grundläggareuppgift, hade gjort till en 
pastoral regel, det skulle här kunna tillämpas: Yag har satt 
min ära utv — att icke bygga på annans grund. Vi få icke 
inom andras område berömma oss af det, som redan är 
färdigt. 2 Kor. 10: 16. Mer brännande blir frågan om vår 
ställning till religiösa partier, när dessa, ehuru de öfvergifvit 
kyrkans gudstjänster och nådemedelsförvaltning, dock  till- 
höra vår församling. Ja, huru skola vi i förkunnelse och 
umgängelse skicka oss gent emot dessa? Skola vi ej själfva 
förledas till köttsligt nit eller slö likgiltighet för desamma, så 
kräfves en bestämd förutsättning, nämligen det botfärdiga 
sinnet. Endast ur detta sinne kunna tro, kärlek och vishet 
födas. Du, som har hjärta för dina församlingsmedlemmar 
och gråter i hjärtesorg öfver söndringens ande, gråt öfver 
dig själf och dina fäder. I sanning har inom vår kyrka 
världslighetens ande varit så pass mäktig, att separatismen 


kunnat förklaras om än ingalunda försvaras. Inom vissa för- 
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samlingar hafva predikan och själavård varit till den grad 
försummade, att man må tacka Gud, att man ej äger skyl- 
dighet att fälla den afgörande domen öfver dem, som sökte 
en ecklesiola in ecklesia under sådana förhållanden. — Finns 
det nu hos oss en ödmjuk och förkrossad ande, så ger 
ock Gud oss nåd att med saktmod varna och förmana med 
hänsyn till partierna inom församlingen. Vi må då betyga, 
att de i stort sedt varit drifna af subjektivism. Betydelsen 
af fast kristlig-kyrklig bekännelse och ordning hafva de för- 
bisett. De hafva underskattat den gudomliga kraften i nåde- 
medlen samt kyrkosamfundets djupa betydelse. Folkkyrkornas 
af Herren gifna fostrareuppgift hafva de icke beaktat. Med 
det rena församlingsidealet för ögonen hafva de mycket sak- 
nat tro och tålamod att i förbön och stilla kallelsetrohet 
förbida församlingsutvecklingen i det fördolda hän mot idealet, 
hvilket visserligen ej kan sättas för högt. Partier bildade sig 
kring människor. Ett andligt sällskapslif med lättare ton och 
friare former fick ofta träda i stället för den stilla, djupa 
andegemenskapen kring nådemedlen. Vi förbise ej det per- 
sonligas betydelse, ej heller vikten af en friare broderlig um- 
gängelse; men hvarhelst det än skedde, inom hög-, låg- 
eller frikyrkliges kretsar, att mänskliga ledare fingo för- 
dunkla den Korsfäste och partivänner skymma andens 
utsikt öfver de heliges samfund, då ville vi utropa: huru 
trånga voro icke vyerna, huru trånga hjärtana! Hafva därtill 
sektmänniskorna haft mod att bryta med en kyrka, i hvilken 
Herren, långmodig, stod kvar med alla nådens medel, då 
månde vi väl fråga dem: gingen I på Herrens bud eller — 
människors? Gingen I egna bekväma vägar eller Herrens 
trohets och tålamods vägar? När I ropaden mot »sköko- 
kyrkan» och »prästsynder» och klagaden öfver tomheten 
i den kyrkliga gudstjänsten, ack sägen: ropaden i först i 
sörjande barnakärlek för den bräckliga moder, som födde 
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eder, gaf eder dopets nåd och den första kristliga undervis- 
ningen? Båden I, såsom Herren befallt, skördens Herre om 
arbetare? Buren I uti trogna förböner edra församlingslä- 
rare, enligt apostelns ord: Bedjen för oss, att Herrens ord 
må hafva framgång och varda förhärligadt! Var det eder 
angeläget att uti de kyrkliga gudstjänstformerna ingjuta ande 
och lif? Var det efter trogen men fåfäng möda i dessa 
stycken I gingen — på Herrens befallning? 

Vi mena icke, att en direkt polemik från predikstolen 
mot partierna hör tillsamman med en vislig nitälskan. Talet 
når vanligen endast på osäkra ryktens väg dem, hvilka det 
närmast gäller. De, som söka uppbyggelse i Guds hus, känna 
sig besvikna. Blir talet därtill ej behärskadt af tuktighetens 
ande utan fläckadt af köttsligt nit, då blir uppbyggelsen san- 
nerligen icke stor. Vi måste tro på den objektiva andekraf- 
tiga förkunnelsens kraft. Den är bästa vapen och värn äfven 
mot partier. Sanningen i andens och kraftens bevisning 
skall blotta all synd, både köttets och andens besmittelse, 
inom och utom kyrkan. Såsom ett tveeggadt svärd skall 
ordet gå igenom och åtskilja sanning och lögn. Jesu Kristi 
kors, som är evangelii höjdpunkt och medelpunkt, skall draga 
alla och skilja ondskans partier från Guds rike. Korset väc- 
ker anstöt såsom intet annat — hos dem, som icke äro af 
sanningen — eljest vinner det hjärtan säkrare än någon annan 
makt. Korset må vi upphöja såsom det stora söndrings- och 
samlingstecknet i världen. Såsom ett stort vägskäl står det 
där i världen. Då ske de stora partibildningarna. Då skil- 
jas tvenne skaror, som draga på skilda vägar bort mot skilda 
evigheter. Således, du evangelii förkunnare, låt ordet tala, 
det ord, som är dig gifvet till predikotext, låt ordet belysa 
tidens partiväsende, men din gamla partimänniska stige ned 
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från predikstolen. Vill du undgå att bilda partier omkring 


< 


248 J. NORRBY 


dig, så stige du helt tillbaka. Kristus den korsfäste skall 
fram. Han skall skapa partierna. 

Men skola vi träda i direkt samarbete med partierna, 
t. ex. de frireligiösa, hvilka lagligen tillhöra vår kyrka? Skola 
vi exempelvis träda in i deras predikolokaler vid de möten 
eller gudstjänster, som deras ledare utlyst? Skola vi synas 
där understundom bland åhörarne eller predika där på deras 
predikanters uppmaning? För många skall frågan förefalla 
öfverflödig; andra skola upptaga den såsom en samvetsfråga. 
För vår del betrakta vi det såsom ovisligt nit att inlåta sig 
i sådan arbetsgemenskap med de frireligiöse. En och annan 
skall väl här träda fram såsom vår motståndare, med varmt 
hjärta och sangviniskt sinne. Vi tycka oss höra hans reson- 
nemang ungefär så: »Jag vill för alla blifva allt, för frikyrk- 
lige såsom frikyrklig. Genom att åhöra deras predikningar 
får jag kännedom om, hvad de lära. Genom att själf tala i 
deras krets får jag tillfälle att nå dem med sanningens ord. 
När jag ser likgiltigheten inom min församling hos dem, som 
bära kyrkligt namn, vill jag tillvarataga det lif och intresse, 
som jag tycker mig spåra bland de okyrkliga. Kanske kan 
jag återföra många till kyrkan genom en sådan uppsökande 
herdegärning, och deras herde är jag ju satt att vara?» Låtom 
oss svara vår varmhjärtade sangviniker med några samvets- 
frågor: Håller du icke möjligt, att du genom ett sådant sam- 
arbete skall styrka partierna i deras församlingssplittrande 
gärning? Skola icke somlige använda ditt ämbete och namn 
såsom skylt och reklam för fortsatt okyrklighetssträfvan? 
Skola icke de vacklande inom din församling sakna stöd hos 
sin "egen herde? Om du äger fasthet i tron och mognad i 
att pröfva andarne, så att du ej rubbas af läroförvillelsens 
och löslighetens makt, är du viss på, att de trossvage och 
oerfarne och okunnige också skola hålla stånd mot skadliga 


inflytelser, när de följa dig på vandringen mellan kyrka och 
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frikyrkolokal. Om det skall sägas om dig, med större eller 
mindre rätt, att du anser den ena läran så god som den 
andra, tror du detta är nyttigt i denna löslighetens tid, då 
gamla adamsdogmen, »hvar och en blir salig på sin tro», 
vill upp i högsätet och trampa alla andra dogmer under föt- 
terna och proklamera lifvets väg såsom en bred väg? Du 
frisinnade man, har du ock det fasza sinnet? Har du det 
omutliga sanningssinnet, att du kan bland partierna rätt dela 
sanningens ord? När du står ibland dem, uppburen såsom 
frisinnad och fridstiftande, är du stark nog att ej suggereras 
af din omgifning, är du frimodig nog att predika Gud och 
icke människor till behag? 

Men för att fullfölja vårt ämne låtom oss till sist säga 


några ord om vår ställning äfven till enskilda partimänniskor. 


EN 


Det ärsklart, att det i vissa fall kan blifva en åtskillnad 
mellan vår ställning till partiet och vårt förhållande till parti- 
människan. Med hänsyn till den senare upprepa vi, hvad 
redan är antydt. Se i partimänniskan ej blott partiet utan 
också människan! Omfatta människan med kärlek — helig 
kärlek! Se i partimänniskan din broder, åtminstone på den 
allmänneliga kärlekens grund! 

Vi må ej heller glömma den skillnad, som kan gifvas 
mellan partimänniska och partimänniska. "Den ena har af 
svaghet dragits med. <HFnskilda sanningar och uppgifter, 
kanske mycket försummade i tiden, skrifvas in med gyllene 
skrift på partifanan. De lyste människan till mötes och till- 
talade henne. Under stridsifver och segertro drog skaran 
åstad: Den enskilde rycktes med, icke af djupare öfverty- 
gelse men af partiidéens makt och partiets tryck. Han till 
hörde partiet men var ej en partimänniska. Kanske han 
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föddes inom partiet och andades in dess åskådning med hem- 
mets atmosfär. Här vår en traditionens makt öfver indivi- 
den, men ej en personligt genomkämpad öfvertygelse. — Allt 
nog, där vandrar i partiernas led mången from och enfaldig 
själ. Det är ej så svårt att komma till rätta med henne. 
Kärlekens pietet och sanningens allvar skall nog snart vidga 
den människans hjärta och vyer. 

Men det fanns en partimänniska,, i hvilken partiet tog 
gestalt — ja partilidelsen personifierades. Där har du parti 
människan. Hon möter dig nog på vägen, men hälsar dig 
kanske icke, Därat är du lika. glad. QOinej, dragudigtej 
undan för ditt kött! Hon är icke sympatisk denna män- 
niska, men fly henne icke utan vidare! »Fly, ej mödan 
feg och svag»; ty med denne får du möda. Fly ej det djupa 
lidande, som fattar ditt hjärta, när du ser partisinnets synd 
liksom glöda fram i fanatikerns anlete! Han är din förval 
lade broder, kanske så förvillad, att han menar sig vara det 
godas förkämpe. Men vi minnas apostelns ord: Visa från 
dig en partimänniska — sedan hon en eller två gånger blifvit 
varnad. Tits 33 oss Därför) sade wi tily henne sckesutdii 
vidare.  Inlåt dig med henne! Men vakta dig för partilidel- 
sens demoniska makt. Låt dig ej genom feg eftergifvenhet 
och falsk fridsamhet dragas ned på partimänniskans nivå! 
Varna henne, en gång, ja två gånger, men märk väl — icke 
i köttslig ifver, ty då är du ock på samma plan som hon; 
du faller på stridsplatsen. Skall hon vinnas, då måste det 
ske efter kärlekens segerlag: öfvervinn det onda med det 
goda! Men det goda är sanningen i kärlek. Wi måste så varda 
uppenbara för vår motståndares samvete, om en väg ännu 
kan öppnas in till samvetets gudomliga sanningsvärld. 

Du, som fått nåd att vandra på Herrens höga vägar 
(Es. 55: 9), försök att draga din fallne broder upp ur djupet 
för att få visa honom vida ut öfver partisinnets trånga 
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dal! Har du fått din plats vid Kristi kors, försök att 
draga din medåterlöste broder dit! Det är där han, om 
möjligt, skall besegras. Det är där svärdet skall gå genom 
partimänniskans själfviska hjärta. Det är där som partifana- 
tikern Saulus faller, och där är makten af »kärleken som li- 
der». Där allena finns förlåtelse i hans blod, som dog — i 
dubbel mening — för partilidelsens synd. 

Men kanske vinner du icke partimänniskan ens med 
kärlekens och sanningens varningar. Då återstår blott ett 
försök. Visa henne ifrån dig! Hon vare för dig som en 
hedning! Hafve du sanningens mod att bryta med henne 
— i kärlek, den kärlek, som ännu tror allt och hoppas allt. 
Visa henne ej ut ur din allmänneliga kärlek, men bestämdt 
bort från din brödrakärlek! Öfverlämna partimänniskan åt satan 
till köttets fördärf, på det att anden må vara frälst på Herrens 
Mesa dagar Kort, sis Bed förkhennelt dörbandarskall 
minnet af hennes kamp med dig och din brytning med henne 
sjunka ned under partilidelsens vågor i hennes hjärta och 


blifva en anledning till väckelse — i sinom tid. 


När vi på uppmaning uttalat några tankar uti ett vik- 
tigt ämne, hoppas vi att dessa tankar icke äro nya. Hvad 
den viktiga frågan om vår ställning till partier beträffar, veta 
vi väl, att den kan blifva, ja alltid blir en partifråga — för 
de partisinnade. Vår önskan har ej varit att köttsligt tvista 
eller befrämja sådan tvist. 

Ha vi ifråga om religiösa partier särskildt tänkt på de 
utprägladt okyrklige, ha vi ej glömt en annan sorglig erfa- 
renhet. På den grund, som vill kallas kyrklig, utkämpas 
ock partistrider, i hvilka kämparna ej alltid äro väpnade med 


Kristi sinne. Här och där hafva lågkyrklige och högkyrk- 
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lige begränsat och förskansat sig mot hvarandra på ett så- 
dant sätt, att man med oro må fråga: är det Anden, som 
uppdrager gränserna, eller är det köttet, som skapar klyf- 
torna”? 

Du läsare, som vill heta kyrklig, dig bedja vi: läs icke 
dessa rader såsom en den där utan vidare är upphöjd öfver 
partier!  Partimänniskan bor ock inom dig. Hon är lika 
gammal som du. Det är din gamla människa. Gärna ska- 
par hon partier omkring sig själf och söker i dem stöd för 
sitt eget lif. Mot dexz partimänniskan gäller det att alltjämt 
först upptaga kampen, om man vill vinna fasthet mot partier 
och partimänniskor utifrån. Den partimänniskan är mycket 
politisk, kanske fint bildad, förnäm och klädd i kyrklig dräkt. 
Hennes berömmelse är understundom, att hon är upphöjd 
öfver partierna. Betänk, att redan i den korintiska försam- 
lingen fanns ett parti, hvars lösens ord var detta: »Jag håller 
mig till Kristus!» 

Men får domen gå öfver vår egen partimänniska, då 
vilja vi söka nåden. I nåden göres hjärtat fast. Ebr. 13:2. 
Och fasthet behöfva vi. I denna partislitningarnas tid be- 
höfva vi visshet i vårt sinne. Icke själfsäkerhetens visshet 
eller den försåtliga trygghet, till hvilken partiers bifall och 
gunsten af en modern tidsande vilja söfva oss; nej, karaktärs- 
fastheten i den tro, som står i nåden och växer i nåden. I 
denna mening säga vi: Hvar och en vare viss i sitt sinne. 


F. Norrby. 
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Fra Norge. 


I de sidste par aar har der veret meget liv inden den 
norske kirke. Forst og fremst har dette givet sig udtryk i 
den aandelige vekkelse, som har fundet sted over flere dele 
af landet. Der er serlig to ting, som man legger merke 
til ved denne ve&kkelse. For det förste, at den ikke er kommet 
istand ved fremtredende meend blandt presterne eller legfolket 
som mellemm&nd. Det er mend, som kun har veret kjendte 
inden mindre kredse, som har faaet lov til at vae&re middel 
Rat EinsesivaktltmanseltdoderÖ sKfor detrrandet 
har det veret serlig fremtredende, hvorlidet de virk- 
ninger, som ofte felger en vekkelse, er kommet til syne. 


Vekkelsen har gaaet i et helt igjennem sundt spor med 


Q 


tilslutningr, tilo kirken og med benyttelser af ordet) oc 
sakramenterne. Dette kunde synes saa meget merkeligere 
somideliderhar scgt Gud tillen overveienderdell eriunge 
folk, m&nd og kvinder. Men grunden til, at vekkelsen er 
kommet ind i de sunde spor, maa menneskelig talt tilskrives 
den store indflydelse, som de kristelige ungdomsforeninger har 
forstaaet at skaffe sig i de senere aar. Disse kristelige ung- 
domsforeninger er spridte rundt omkring over det hele land, 
i by og i bygd; de antager sig de unge fra konfirmationen af 
og seger, foruden kristelig at paavirke dem, ogsaa at bringe 
dem oplysning og kiendskab om menneskelige ting. I de 
store byer ledes disse foreninger som regel af unge prester 
eller af theologiske kandidater. Ellers er det kristelige og 
for ungdommen intresserede mand og kvinder, som staar i 
spidsen for dem. Naar man paa enkelte steder har sporet 
foreteelser af ve&kkelsen, der ikke vidner om sundt grundlag, 
saa har det, efter hvad jeg har bragt i erfaring, ikke ve&ret 


blandt de unge, men serlig blandt dre, som tidligere har 
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veeret paavirkede af kristendommen, men saa blevet stive igjen, 
og nu paany er vakte til omsorg for sin sjal. 

Ved siden af de kristelige ungdomsforeninger, eller ret- 
tere som mods&etning til dem, findes der en rekke saakaldte 
frisindede ungdomsforeninger, fra hvilke det kristelige har 
veret udelukket. Disse har forsogt at slaa paa de »natio- 
nale» strenge og har beskjevtiget sig for en vesentlig del 
med literatur og med forneielser. Men da heller ikke de 
kristelige foreninger har afskaaret sig fra det nationale og 
fra sporgsmaal af almenmenneskelig interesse, synes det som 
om de kristelige foreninger vil faa overtaget. Det synes 
ogsaa at fremgaa deraf, at de saakaldte frisindede foreninger 
paa mange steder af vort land ikke kan vente tilslutning til 
sine store stevner, uden at de ogsaa giver det kristelige 
nogen plads — for ex. paa den maade, at der holdes guds- 
tjeneste under stevnet. 

De kristelige ungdomsforeninger omfatter folk af alle 
stander. «:Saaledes findes der i Kristiania ogsaa blandt 
studenterne en kristelig forening, der har haft megen indfly- 
delse. Denne er en videre udvikling af Studenternes missions- 
forening, som blev oprettet i 1881, og som har virket til 
megen velsignelse, og som har havt den glede fra sin midte 
at kunne udsende flere af vore mere fremtr&edende missio- 
nerer. I de senere aar har missionsforeningen veret et 
led af den kristelige studenterforening. Denne har i de 
sidste aar veret ledet af et par af vore yngre theologiske 
professorer, samt af ett par prester, hvoriblandt den inden 
ungdomsarbeidet velkjendte prest, pastor Eckhoff, Stu- 
denterhjemmets mangaarige bestyrer. Fra I:ste Januari af er 
der imidlertid indtraadt den forandring i denne forenings sty- 
relse, at alle de &dre er traadt af, idet de har findet det 
vigtigt, at studenterne selv stod som ledere. I slutningen af 


det forlobne aar har foreningen opnaaet at kunne flytte sine 
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meder til eget hus, som er indkjobt ved midler, der vesentlig 
er skaffete. tilveie ved pastor Eckhoffs iherdige arbeide. 

Medens vi beskjeftige os med den kristelige bevegelse 
inden studenterverdenen, turde det vere af interesse ogsaa 
at nevne den forandring, som i de senere aar foregaaet i 
opfatningen af kristendommen inden studenterkredse, som 
staar helt udenfor den kristelige studenterforening. Denne 
forandring blev sterkt fremhevet af professor i statsskonomi 
dr. Jeger i et foredrag, som han vaaren 1903 holdt i det 
norske studentersamfund. Han omtaler först, hvordan den 
materialistiske verdens anskuelse for 20 aar siden fik magt 
over sindene. Der var ingen Gud; og, det gjaldt derfor helt 
at frigjore sig fra de religigse meninger, som man havde 
taget med sig fra hjem og fra skole. De idealer, som blev 
at arbeide for, var friheden och fremskridtet. Men da man 
opgav det oversanselige, var der lidet blevet af arbeidet for 
disse idealer. Resultatet var meget mere blevet, at mange 
var sunket ned i en aandsforladt verdslighet, hvor den per- 
sonlige livsnydelse var blevet livets fornemste formaal. 

For mange var dette standpunkt blevet uholdbart. Den 
antagelse, at livet og tilverelsen var uden mening, kom til 
at staa for dem som den störste af alle meningslosheder. 
Man lerte efterhaanden at forstaa, at der var en af materien 
uafhengig sjel og at livets mening maatte ligge i sjaelens 
fuldkommengjerelse, og at livets resultater vil aabenbare sig 
i sjelens tilstand efter deden. Men naar man troede på en 
sjel og paa et liv efter dette, vilde man som regel gaa over 
til tro paa en Gud, fra hvem alt) har: sit udspring. fos 
dybere anlagte naturer vilde denne tro paa Gud före til et 
personligt livssamfund med ham. Men det personlige sam- 
fand med Gud, det var egentlig sand kristendom. Og fore- 
dragsholderen vilde udtale som sin mening, at det at gribes 


af sand kristendom var en overordentlig lykke. Og han 
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haabede, at den vilde blive enhver tenkende ungdoms livs- 
anskuelse. Men det var vanskeligt at tilegne sig kristen- 
dommen som livsanskuelse; thi ortodoksien hade forandret 
den vesentlig ved sin lere om helvede, ved treenigheds- 
dogmet og ved leren af Kristi absolute guddom. 

For den, der har levet med i studenterlivet i begyndel- 
sen af ottiaarene, vil udtalelser som disse, se&rlig naar de 
kommer fra en af materialismens tidligere varme tilhengere, 
vere en overraskelske. Og har vi ikke ret til at haabe, at 
udviklingen ikke vil standse her, men gaa videre til en fuld 
tro paa Kristus, Guds och Marias son? — 

En anden sag, som har vakt adskillig opmerksomhed 
i de par sidste aar, er sporgsmaalet om den norske kirkes 
organisation. Den norske kirke er jo, som bekjendt, en af 
de faa protestantiske kirker, som endnu mangler nogen mund. 
Dens vee och vel ligger i Kongens och Storthingets haand. 
Kongen anordner alt vedreörende den offentlige gudstjeneste 
og udnevner prester, uden at de enkelte menigheder faar 
nogensomhelst medbestemmende indflydelse paa deres valg. 
Kirkens love gives af stortinget, uden at kirkefolket faar nogen 
lovlig adgang til paa forhand at udtale sig derom. Og de 
enkelte menigheder har saare lidet at sige i sine egne anlig- 
gender. Nu er menighedens selvstyre, deres forslagsret til 
prester, og et kirkemgdes indflydelse paa de kirkelige lov- 
givningssager og gudstjensternes anordning blevet sporgsmaal, 
som er begyndt at interessere icke blot presterne men ogsaa 
det kirkelige legfolk, og de har veret behandlede paa moder 
baade af leg och lerd. Det norske lutherske indremissions- 
selskabet, som omfatter den overveiende del af det kristelige 
legfolk over det hele land, nedsatte forrige aar en komite, 
som skulde give en utredning af sagerne. Denne udredning 
har veret behandlet og behandles fremdeles paa en raekke 


meder i de forskjellige dele af landet og har formaaet at 
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vekke megen interesse. Der er imidlertid en del af det kir- 
kelige legfolk, som har stillet sig kjolig til desse sporgsmaal, 
og det er da serlig den del, som danner det vestlandske 
indremissionsselskab og som vesentlig har sit sete i Bergens 
oc endel af Kristiansands stift. — 

En anden sag, som har vakt megen opmarksomhed og 
som til dels har vakt bitterhed i sindene, er den saakaldte 
kirkelige strid, som tog sin begyndelse efter sogneprest Kla- 
veness's foredrag i Lund og som vakte yderligere opmzerksom- 
hed efter fremkomsten af biskop Heuchs bog. Denne strid 
tor imidlertid vere kjendt af »Kyrklig Tidskrifts> lesere af 
hvad der tidligere har veret anfort i tidskriftet under recen- 
sionen af »Mod Strgmmen». Den umiddelbare og paatagelige 
folge af denne strid har veret, at legfolket med oget mistro 
ser paa vort universitets theologiske fakultet og de prester, som 
blive uddannet der. Striden, som en tid syntes at skulle deg 
Hen, er 1 slutningen! af forrige aar blusset op igjen, efter at 
Luthersk Kirketidende, hvoraf professor i theologi dr. Odland 
er medredakter, havde indeholdt et par artikler, som sogte 
at paavise, at et par af de yngre professorer var fremkommet 
med udtalelser, der syntes at vise, at de nerede ritschlianske 
anskuelser og at de paa flere punkter ikke delte vor kirkes 
Jere" om Jesus” Kristus. Decangrebne professorer har taget 
tiliksjenmeelenosrudtaltF at uden ikkerkundeterkjendejratide 
n&erede de anskuelser, som saaledes blev dem tillagte. I 
slutningen af 1903 holdtes der i Kristiania et stort kristeligt 
mede, hvor forhandlingerne vesentlig dreiede sig om, hvad 
kirken kunde fordre af sine lerere, og om den moderne bibel- 
kritik. I det förste sporgsmaal fastholdt man, at alle kirkens 
lerere maatte vere enige i kirkens bekjendelseskrifter. I det 
andet spergsmaal tog de fleste talere afstand fra de anskuel- 
ser, som var kommet til orde i professor Michelets bog Nyz 


lys over gamle helligdomme og i provst Faerdens Det gamle 
Kyrklig Tidskrift 1904. Häft. 3. Så 
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testamente. Man he&vdede, att Jesus Kristus havde anerkjendt 
det gamle testamente som Guds ord, og at han ikke kunde 
tage fel ri sine udtalelser deromi—— | 

Spoergsmaalet om en ny konfirmationsordning har ogsaa 
staaet paa dagsordenen, idet den mening efterhaanden har 
gjort sig mere gjeldende, at den almindelige afleggelse af 
konfirmationsloftet ikke bor opretholdes. Anskuelserne staar 
imidlertid her endnu delte, og man er serlig paa landsbyg- 
den tilbgilig til at holde fast paa den gamle ordning. Af 
de forslag til en nyordning, som hidtil er fremkomney er 
det endnu ikke noget, som har kunnet samle mange om sig. — 

Af mere fremtr&dende me&end inden vor kirke, som er 
kaldt. bort i de sidste to raar, kann naevnesmdeni bekjeondre 
salmedigter, professor. E. Blixt / Flan tilhorte, som professoma 
de semitiske sprog, det philosophiske fakultet, men han holdt 
vesentlig forelesninger for theologer. Da hans professorat 
var extraordinert, har han ingen eftermand faaet. En anden 
mand, som er gaaet bort og som havde en vidtrexkkende 
indflydelse, ikke bare inden den theologiske studenterverden, 
men ogsaa inden kirkefolket, er professor Fredrik Petersen. 
Hans bortgang har fremkaldt et stort savn og hans eftermand 
vil blive vanskelig at finde. Af andre forandringer ved uni- 
versitetet maa n&evnes, at den af alle hgiagtede lerer ved 
det praktisk theologiske seminar, pastor Gustav Jensen, har 
fratraadt sin stilling og er gaaet over til at blive stiftsprovst 
i Kristiania. Som hans eftermand er udnevnt bestyrer af et 
privat folkskolelererseminarium, pastor Bernt Stoylen, der 
omfattes med megen tillid inden vor kirke. 

Ved regjeringsskiftet i host fratraadte kirkedepartementets 
chef, statsraad Wexelsen, som var varmt interesseret for refor- 
mer inden kirken. Ved hans foranstaltning har vi faaet et 
nyt vielsesritual, ligesom der er beredt presterne adgang til 
selvkommunion. Han har ogsaa udvirket, at bestemmelsen om, 
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at man maa have gaaet til alters og vare bleven konfirmeret, 
for at kunne blive kirkelig egteviet, er bleven ophevet. Hans 
efterfolger blev sogneprest Hans Nielsen Hauge, der tidligere 
i en del aar har veret stortingsmand og som var kjendt som 
en varmhjertet prest. At han er sgnneson af den fra begyn- 
delsen af forrige aarhundrede bekjendte legpredikant Hans 
Nielsen Hauge fra Tune, har yderligere bevirket, at han blev 
modtaget med tillid. — 

De beger, som er fremkomne i de sidste aar, undlader 
jag at omtale videre, end ovenfor er skeet, da de dels alle- 
rede tidligere er behandlede i tidskriftet, dels efter hvad jag 
kan se, er indsendte til bladet, saa at de vel vil blive recen- 
serede af de faste anmeldere. 

Heter ten tVvanskelio rm tridfivor i karketnmu betindet Sig; 
men kickens. nerre lever endnu. Han vil veremed os og 
före os vel gjennem den. Han formaar at gjore det saa, at 
ogsaa den strid, vi nu er oppe i, kan blive til velsignelse. 

Kristiania 1904. 


Conrad Svendsen. 


Granskningar och anmälningar. 


BoUSSET, W. Die Religion des FJudentums im neutestament- 
läGkernr Zetter etlins Renuther So Retehard ii 1003-0512 
Sidörs IEtISE ror mark 


Under det att för några årtionden tillbaka tyngdpunkten 
af det vetenskapliga forskningsarbetet i judafolkets historia 
låg på det gammaltestamentliga området och hufvudproble- 
men här erhöllo, åtminstone i de stora dragen, sin tillsvidare 
möjliga lösning, har under det sista årtiondet intresset kon- 
centrerat sig på en senare period, näml. den som med ett 
numera gängse namn kallas Senjudendomen, d. v. s. tiden 
mellan Makkabeerupprorets början år 168 f. Kr. och det 
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sista judiskt-nationella upproret under Hadrianus år 135 e. 
Kr. Denna intresseförskjutning står i samband såväl med 
vår historieforskande tids allmänna böjelse för att syssel- 
sätta sig med relativt okända tiders historiska kvarlåtenskap 
som speciellt med det pr&dominerande religionshistoriska 
intresset, hvilket i den alexandrinska tiden, denna det kosmo- 
politiska tankeutbytets och den religiösa synkretismens tids- 
ålder, från hvars inflytelser judafolkets religion lika litet som 
någon annan gått fri, funnit talrika problem och egendomliga 
bildningar som inbjuda till behandling. 

Det är en ovanligt mångsidig och intressant period, 
som genom forskningen nu framstår i relativt skarpa och 
klara konturer. Äfven frånsedt de lockelser, den såsom nämndt 
måste öfva på historikern eller religionshistorikern par pre- 
ference, har den ett stort allmänt intresse. Den bildar först 
och främst så att säga bryggan mellan gamla och nya testa- 
mentets föreställningssfär. Det är ju nämligen så långt ifrån, 
att nya testamentets föreställningar och tankar omedelbart 
sluta sig till det gamlas, att det tvärtom ligger en betydande 
utveckling dem emellan, hvars ringa beaktande hittills varit 
till nackdel för bäggederas förståelse. Många idéer, till hvilka 
det i gamla testamentet blott funnits fröet, ha just under 
Senjudendomens tid utvecklats till sin fulla innebörd (t. ex. 
uppståndelsetanken), andra ha blifvit ombildade och ställda 
i ny belysning (t. ex. Messias-idéen), nya problem ha dykt 
upp under nya tidsförhållandens inflytelse (t. ex. frågan om 
det ondas ursprung) och helt nya, för den föregående juden- 
domens föreställningssätt främmande idé-kretsar (t. ex. vissa 
apokalyptiska och kosmologiska spekulationer) ha under 
denna period införlifvats med densamma. — Men Senjuden- 
domen med dess problem och idéer är det också, som bil- 
dar bakgrund och miljö för Fesu och apostlarnes (inklusive 
Pauli) £f och verksamhet. Dessa voro ju ej några den reli- 
giösa afsöndringens män, som främmande för sin tids tankar 
och rörelser förkunnade ett tidlöst, obetingadt evighetsord. 
Tvärtom stå de ju midt inne i sin tid, och man ser, huru pro- 
blemen och frågorna, som röra sig däri, afspeglas i deras för- 
kunnelse och i densamma få sin lösning, men på ett sätt, 
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som har betydelse för alla tider. Därför bidrager kännedo- 
men om denna period i så mycket att ställa Jesu och 
hans apostlars gestalter i ett klarare ljus. Ja, ännu mer. 
Den visar oss, huru just först under denna tid och i kontak- 
ten med dess förhållanden Jesus och hans apostlar kunde ut- 
föra sitt verk och finna anknytning för sin förkunnelse, d. v. s. 
med andra ord hvarför. först nu och ej förut, t. ex. strax 
efter gamla testamentets tid, »tidens fullbordan» var inne. — 
Särskildt i våra dagar med dess häftiga angrepp mot kristen- 
domen är kunskapen om denna tid af stor betydelse genom 
den nya belysning, som den sålunda ger åt mycket i den 
Heliga skrift, och de många nya synpunkter för kristendo- 
mens försvar, som därmed sammanhänga. Ej minsta vikten 
ligger däri, att just mot bakgrunden af senjudendomen och 
det allmänna tidsläget själfva den ursprungliga kristendoms- 
förkunnelsens syftning och kärnpunkter klarare än förr fram- 
träda, så att striden kan koncentreras på de verkligt bety- 
delsefulla punkterna, under det talet om mycket, som är 
oväsentligt, bortfaller. Därför står det ock i samband med 
detta studium, att debatten om kristendomens väsen just i 
våra dagar blifvit så aktuell. 

Såsom vanligt är det Tyskland, som vid det vetenskap- 
liga arbetet äfven på detta område gått i spetsen, och just 
under de sista åren ha där också åtskilliga stora samman- 
fattande arbeten framkommit, genom hvilka det är möjligt 
att öfverblicka de hittills vunna forskningsresultaten. — Ett 
sådant arbete är den 1898 (band II, III) och 1901 (band I) 
utkomna 3:dje upplagan af Schuärers monumentala » Geschichte 
des jädischen Volkes im Zeitalter Jesu Christi», hvari denne 
outtröttlige forskare med tagen hänsyn till allt sedan förra 
upplagan verkställdt forkningsarbete ånyo tecknat senjuden- 
domens yttre historia, dess partier, samfundsinrättningar, lit- 
teratur och äfven många af dess religiösa föreställningar. -— 
Ett annat arbete är prof. Kautzsch' i Halle under samver- 
kan med flera andra vetenskapsmän utgifna sammelverk: 
»Die Apokryphen und Pseudepigraphen des alten Testaments» 
(1899), däri själfva de viktigaste källskrifterna för denna tid 
i hittills okänd fullständighet, under hänsyn till alla den sista 
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tidens, särskildt textkritiska, forskningar och upptäckter, samt 
försedda med förträffliga inledningar, föreligga i tysk öfver- 
sättning. — Hvad som åter saknats, har varit en fullständig 
sammanfattande inodern behandling af själfva det egentliga 
religiösa lifvet och dess föreställningar under denna tid, 
detta som just skulle vara det intressantaste och för en ökad 
förståelse af Nya Testamentet viktigaste. Enskilda sidor 
däraf ha väl såsom nyss nämndt kommit till behandling i 
Schärers verk t. ex. i afdelningarna om »skriftlärdomen», om 
»lifvet under lagen» och »det messianska hoppet», men huf- 
vudintresset ligger hos Schärer, liksom på samma vis i Well- 
hausens och Stades framställningar af Israels historia, på den 
allmänna kulturutvecklingens område, hvarför framställningen 
af det religiösa ej blir uttömmande. Samma fel har vidlådt 
de framställningar af senjudendomens religion, som varit in- 
arbetade i eller utgjort inledning till arbeten öfver Nya Te- 
stamentets och Jesu lära, t. ex. Baldenspergers »Selbstbewusst- 
sein Jesu» 1892 och H. Holtzmanns »Lehrbuch der neu-test. 
Theologie» 1897, i hvilka tyngdpunkten såsom naturligt legat 
på och framställningen pekat mot det nytestamentliga gebie- 
tet. I ett annat betydande arbete åter, Webers »Judische 
Theologie im Zeitalter des Talmud etc.» (2 uppl. 1896) lig- 
ger hufvudvikten på den ännu senare judiska teologien, näml. 
den som efter slutet af senjudendomens period utgestaltade 
sig uteslutande under fariseismens tecken. — Under inne- 
varande år har emellertid själfva senjudendomens religiösa 
utveckling fått en sammanfattande, själfständig framställning 
i Göttinger-professorn W. Boussets högeligen intressanta ar- 
bete »Die Religion des Judentums im neutestamentl. Zeitalter». 
Det är en stor uppgift, som den energiske forskaren här 
tagit för sig, så stor, att han själf blott vågar beteckna sitt 
arbete som ett förelöpande försök. Om någon, torde emel- 
lertid han, som genom årslånga forskningar arbetat sig in i 
denna period och dess tankelif, varit den rätte mannen att 
på ett lyckligt sätt uppdraga grundlinjerna till densamma. 
Också får hans ovanliga förmåga af lättflytande, klar och 
öfversiktlig framställning ett alldeles särskildt tillfälle att göra 
sig gällande vid detta vidlyftiga komplicerade ämne. Pro- 
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blemen och uppgifterna äro klart fattade och formulerade. 
Ofverallt kommer en rikedom af väckande synpunkter och 
idéer till synes, och man kan instämma i hvad en af Bous- 
sets tyske granskare yttrat, att »för den som ej. förut sysslat 
med nytestamentlig tidshistoria, öppnar sig här en hel ny 
värld». 

Författaren börjar sitt arbete med en öfwversikt af 
källorna. Det är en ganska rik litteratur, som vi, efter 
framdragandet i ljuset af åtskilliga förut okända eller ringa 
bekanta efterbibliska skrifter samt den numera ganska all- 
mänt gängse dateringen af åtskilliga delar af kanon, äga kvar 
från sen-judendomen. Efter Boussets åsikt om respektive 
skrifters affattningstid, som nog i åtskilliga stycken skiljer 
sig från Schärers (Geschichte d. jud. Volkes etc. III) fördela 
sig också dessa historiska dokument tämligen jämnt öfver 
hela denna period, så att vi relativt noggrant äro i tillfälle 
följa den religiösa utvecklingsgången därunder. — Vid perio- 
dens början, midt under Makkabeer-kampens orosdagar omkring 
ar 165 f. Kr., möter oss Daniels bok. Den harsitt särskilda in- 
tresse såsom det första profvet af den sedan så flitigt idkade 
profetiska litteratur-art, som kallats den apokalyptiska och som 
karaktäriseras af »sin pseudonymitet, sitt hemlighetsfulla, bizarra 
bildspråk, sina uppenbarelsers visionärt-extatiska form och sin 
förening af genomskinliga tidshistoriska profetior med stora 
världsomspännande profetiska grundtankar». Ungefär vid 
samma tid som Daniel falla äfven åtskilliga af de i kanon upp- 
fa shar psalmerna, LIC PS: JA, 74 TIORmEFT. fatvensom Esters 
bok, Sakarja 914, Predikareboken samt slutredaktionen af 
Esra-Neh.-Krönikeböckerna. Likaledes hörer äldsta delen af 
den stora apokalyptiska Henok-litteraturen (den s. k. djur- 
visionen) hit. — Under Makkabeiska ättens korta konungatid 
(140—63 f. Kr.) följa sedan hufvudpartierna af I Henok!, en 
öfverarbetning af Genesis, som fått namnet Jubelårs-perioder- 
nas bok, det s. k. Patriarkernas Testamente samt des. k. 
Salomos psalmer, de sistnämnda just från den pompejanska 


11] Henok = den 1773 i etiopisk andra-hands-öfversättning funna, 
ursprungligen på arameiska affattade, Henok-boken, af hvilken sedermera 
också partier påträffats i grekisk första-handstolkning. 
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eröfringens olycksdagar omkring år 63 f. Kr. — Under inter- 
regnet mellan Makkabeernas fall och Herodes uppstigande 
på tronen (63—37 f. Kr.), komma de viktiga s. k. Bildtalen 
ur I Henok med deras underbara förutsägelser om »människo- 
sonen», och under den herodiska tidsåldern sedan (37 f. Kr. 
—44 e. Kr.) Assumptio Mosis, II Henok" samt åtskilliga 
mindre, legendariska arbeten t. ex. öfver Adam och Abraham. 
— Från tiden strax efter Jerusalems förstöring härstamma 
slutligen de berömda apokalypserna IV Esra och II Baruk. 
— Alla dessa nämnda skrifter ha sett. dagen i Palestina: 
Men liksom det judiska folket och dess kultur denna period 
ej voro inskränkta till det lilla moderlandet, utan spridda öf 
ver hela den då kända världen i den s. k. diaspora, så löper 
ock jämsides med denna rad af källskrifter en annan, som 
kommit till stånd inom den utom-palestinensiska judendomens 
af grekiska inflytelser starkt påverkade kulturvärld. Det är 
den s. k. hellenistiskt-judiska litteraturen. — Under senjuden- 
domens första tid ha vi där fullbordandet af den utomordent- 
ligt viktiga grekiska öfversättningen af gamla testamentet, 
den s. k. Septuaginta, men därförutom blott de äldsta par- 
tierna af de s. k. Judiska Sibyllinerna, en samling till största 
delen under senjudendomen uppkomna, af den grekiska 
litteraturen starkt påverkande profetior (omkr. år 140 f. Kr.). 
Under den herodiska tidsåldern åter, då den judiska kolo- 
nivärlden hade sin glansperiod och en.sedan oupphunnen 
&ra af politisk ro och säkerhet, följer en tät rad af skrifter, 
hvaraf åtskilliga återfinnas bland våra apokryfer: Salomos 
Vishet, II Makk. bok, Filo's skrifter, Pseudo-Hekataus-frag- 
menten, Jeremias bref, Aristeas-brefvet, historien om Bal och 
Draken i Babel, III Makk.-boken, flere sibyllinska stycken 
m. m. Sedermera börjar det hellenistisk-judiska skriftställe- 
riet åter att aftaga, och från senjudendomens sista tid äga 
vi blott de yngsta sibyllinska böckerna samt Josefus. 

På dessa härofvan angifna skrifter, hvilka såsom synes 
till största delen tillhöra de s. k. apokryferna och pseudepi- 
graferna, äfvensom på åtskilliga uttalanden i den samtida 


11I Henok = en på 1890-talet i slavisk tolkning funnen Henok-bok, 
som innehåller en fortbildning af den föregående Henok-litteraturen. 
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utomjudiska litteraturen (Nya Test. samt grekiska och ro- 
merska författare) är det som Bousset i främsta rummet stö- 
der sig vid sin framställning. Däremot har han jämförelsevis 
obetydligt begagnat sig af den senare, talmudiska litteratu- 
ren. Därur har han endast användt det traditionsstoff, som 
med någorlunda säkerhet kan anses vara alldeles samtida 
med denna period. Den senare traditionen om denna pe- 
riod återigen icke. — Denna Bousséts begränsning af sina 
källor har under sistförflutna års lopp gifvit anledning till 
en intressant polemik af betydande principiell innebörd mellan 
honom och den judiske lärde Felix Perles i Königsberg. 
Den sistnämnde har i en i broschyrform utkommen kritik af 
Boussets arbete uttalat den af de fleste judiske lärde delade 
åsikten, att den egentliga källan för kunskapen om denna 
tid är den rabbinska litteraturen. Den ensam kunde, enligt 
Perles” åsikt, ge en verkligt exakt föreställning om de tankar 
och problem, som vid denna tid rörde sig inom den officiella 
judendomen, hvars exponenter voro de skriftlärde. Apokry- 
ferna och pseudepigraferna åter, dessa på hvilka Bousset före- 
trädesvis stödt sig vid sin framställning, äro, menar han, blott 
källor af andra rang. De representera samtliga blott »under- 
strömningar eller sidoriktningar inom det dåtida judiska reli- 
gionslifvet, analoga med Essenernas och Filo's läror», och 
»äro därför helt säkert intressanta objekt för religionshistoriska 
forskningar, men karaktäristiska för den dåtida judendomen 


äro de icke». Utifrån denna värdering af källorna — hvar- 
vid han äfven klandrar användningen af Nya Testamentet 
och grek.-rom. författare — riktar Perles skarpa anmärknin- 


gar mot en mängd af resultaten i Boussets arbete, ej minst 
mot hela uppfattningen af sen-judendomen som en afgränsad 
religionsbistorisk period. — Bousset har i en broschyr 
» Volksfrömmigkeit und Schriftgelehrtenthum» försvarat sin 
i sitt arbete och för öfrigt redan förut i en uppsats i Theo- 
logische Rundschau 1900! uttalade värdering af källorna. 
Skriftlärdomen är för honom blott en strömning bland de 
många i senjudendomen. Vid sidan däraf gingo många andra 


1 Neueste Forschungen auf dem Gebiet der Religion des Spätjuden- 


tums. Theol. Rundsch. 1900 pag. 287 ff. m. fl. 
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lika erkända, nämligen just de som i apokryferna och pseud- 
epigraferna gifvit sig uttryck. Dessa representera den egent- 
liga folkreligionen, under det de skriftlärde blott äro den 
lärda teologiens representanter. Först genom den konsolide- 
ringsprocess, som judendomen, efter katastroferna år 70 och 
år 135, under det 2:a århundradet e. Kr. hade att genomgå, kom 
den skriftlärda fariseiska riktningen till uteslutande herravälde 
inom judendomen. Alla andra riktningar bortdogo då, och 
deras litterära skrifter förklarades för heretiska och bortstöttes. 
Det är därför dessa blott på omvägar, genom den kristna 
kyrkan, med hvilka de hade flera beröringspunkter än med 
misna- och talmud-judendomen, gått till eftervärlden. Denna 
den rabbinska judendomens brytning med det förflutna var 
t. o. m. så stark, att det kastade sin reflex in på senjuden- 
domens tid, så att äfven denna för en mera okritisk betrak- 
telse kommit att framstå såsom stående under skriftlärdomens 
tecken... Så uppfattar Bousset det historiska förloppet, och 
utifrån denna uppfattning söker han försvara sin värdering 
af källorna och de resultat, till hvilka! han) kommit. — Svart 
är att utan direkt fackkunskap säga, på hvems sida i denna 
principiella strid rätten ligger. Mycket synes dock tala för, 
att Boussets uppfattning af apokryfer och pseudepigrafer är 
den rätta. A andra sidan torde emellertid vara möjligt, att 
den rabbinska litteraturen, inom hvilken Bousset erkänner 
sig ej äga fackmässig insikt och som ännu saknar systema- 
tisk bearbetning, innehåller vida mera material äfven för sen- 
judendomens tid, än Bousset säges hågad antaga och har 
användt. 


I den närmast efter källöfversikten följande delen af sitt 
arbete behandlar Bousset den judiska religionens yttre former 
och organisation under senjudendomens period. 

Den yttre händelse, hvari senjudendomen har sin ut- 
gångspunkt, är konung Antioki religionsförföljelse och det 
därpå följande Makkabeer-upproret år 168 f. Kr. Därigenom 
väcktes det judiska folket, hvars både nationella och reli- 
giösa lif höll på att tyna bort, till ny kraft. Allt, som fanns 
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af seg motståndsförmåga, af fosterlandskärlek och intresse 
för fädernas sed och religion, manades fram genom förföl- 
jelsen. Och efter den lyckligt förda striden och i sam- 
band med den nyvunna själfständigheten följde sedan en rik 
uppblomstring på alla folklifvets områden. — Den utveckling 
som inträffade på det religiösa området och hvars växlande 
fysiognomi och många olika drag vid första anblicken göra 
intryck af ett kaotiskt virrvarr, sammanfattar Bousset under 
en enhetlig hufvudsynpunkt: den nationella kultiska religio- 
nens öfvergang till en universellt andlig, eller med andra ord: 
det vy udiska folesamfundets. utveckling till ett 
kyrkosamfund. — Det är ett drag, som är karaktäristiskt 
för hela tiden, detta, att de förra nationella religionssamfunden 
efterträdas af kyrko-bildningar. Vi ha ett annat exempel därpå 
i den eraniska religionens samtida utveckling, och en liknande 
tendens ligger i de talrika mysteriekultföreningar, som vid 
denna tid förekommo öfverallt i den grekisk-romerska värl- 
den. Men ingen annan visar en sådan intensitet i sin verk- 
samhet, ingen sådan inre enhetlighet och yttre expansions- 
kraft som den judiska kyrkan. Ingen har heller på samma 
Vis, statt som” en makt och ett problem inför folken. Den är 
det viktigaste religionshistoriska fenomenet i denna period näst 
kristendomen och är också dennas direkta föregångare. — Det 
är tre kännetecken, som äro för en kyrkobildning karak- 
täristiska: dels att religionen löses från folkets nationella lif, 
dels att det detta oaktadt ej inträder en fullständig religiös 
individualism, utan att nya former skapas för den religiösa 
gemensamheten, dels slutligen. att religionen i denna nya 
form öfverskrider de nationella gränserna. Alla dessa tre 
kännetecken återfinnas i senjudendomen. — En tendens till 
lösgörande från det nationella ligger hos den judiska reli- 
gionen redan i förmakkabeisk tid alltifrån den babyloniska 
fångenskapens dagar, under hvars från nationella betingelser 
lösta förhållanden den religiösa utvecklingen tog ett stort 
steg framåt och fördes in i en riktning, som sedan behär- 
skade den följande tiden. Men först med makkabeerstridens 
mäktiga ferment i alla riktningar fick äfven denna rörelse 
nog kraft till full utveckling, på samma gång som förhållan- 
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dena möjliggjorde dess yttre utbredning. Det är »fromhets- 
partiet» eller de sedermera s. k. fariseerna, som då represen- 
tera detta religionens lösgörande från det nationella lifvet. 
Först själfva upprorets begynnare, sedan en tid under de 
makkabeiska furstarnes ifrigaste nationalitetspolitik tillbaka- 
trädda, kommo de under senare makkabeertiden till makten 
och behärska därefter under den herodiska och romerska 
tiden med växande exklusivitet folkets religiösa lif. — Sam- 
tidigt utveckla sig nya former och föreningsband för religiös 
samhörighet i de folkets hela lif omslutande lagföreskrifterna, 
i den synagogala kulten, i de gemensamma framtidsförvänt- 
ningarne och hela den därmed sammanhängande världsåskåd- 
ningen. — Och slutligen börjar den judiska kyrkan, så danad 
och utrustad, sitt segertåg öfver folkvärlden, därutinnan en 
föregångare och i mycket vägrödjerska för den kristna. Daär- 
med fyller hon äfven det tredje kännetecknet för en kyrko- 
bildning. — Synnerligen liffull och intresseväckande är Boussets 
skildring af denna judendomens mäktiga utbredning öfver 
otzoouwevn samtidigt med att den fasthåller såsom sitt centrum 
det judiska samfundet i Palestina med Jerusalem såsom sin 
metropol. Redan under den makkabeiska folkresningens 
första tider börja judarne att med vapen i hand missionera i 
sitt eget land och tillintetgöra hedendomen med eld och 
svärd. Sedan utgår därifrån öfver hela den grek.-romerska 
världen i och genom diaspora en mäktig judisk folkvåg. 
Öfver Syrien, Egypten och Cyrene, öfver mindre Asien och 
de grekiska öarne kunna vi följa judarnes utbredning ända 
till Rom, (dit de kommo i början al tar arm ft Kor iNedan 
några årtionden efter makkabeer-upproret kunde det sägas i 
en af de s. k. sibyllinska böckerna: »Hvarje haf och hvarje 
land är fylldt af dig, du judafolk.> Samtidigt fasthöllos dock 
som sagdt banden, som förenade dem med judalandet. Årligen 
aflämnades dit en af alla öfver 20 år gamla religionsmed- 
lemmar upptagen tempelskatt; sabbatligen samlades man i 
sina synagogor på respektive orter för att i likhet med i 
hemlandet fira sin gudstjänst och sina högtider; en organi- 
serad kommunikation upprättades mellan de olika kolonierna 
och moderlandet, och Jerusalem blef för hela diaspora en 
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vallfartsort på samma vis som Mekka för Islam och det krist- 
liga Jerusalem för korsfararne. »Tiotusenden och tiotusenden 
strömma från öster, väster, norr och söder till festerna i helge- 
domen såsom till en gemensam ankarplats och säker hamn 
midt i det mångskiftande och oroliga lifvet. De söka 
där vederkvickelse, och andas, befriade från de sorger, 
hvaraf de alltifrån ungdomen varit bundna och nedtryckta, 
ut en stund i lycklig högtidsglädje», säger Filo i sin »De 
monarchia». — I förhållande till den omgifvande hedninga- 
världen uppträdde denna diaspora-organisation med stark 
själfkänsla. De visste sig i jämförelse med denna vara i besitt- 
ning af en högre gudskunskap och en bättre sedlighet, och 
äfven i rent världsliga saker gjorde de anspråk på en ur- 
gammal, djupare vishet, hvilket bland annat tog sig uttryck 
i de gängse sägnerna om Moses såsom Heraklits, Platos och 
andra grekiska stormäns lärare. I medvetandet om dessa 
sina förmenta eller verkliga företräden uppträdde de nu med 
en mäktig propaganda, en världsmission af väldig kraft. I 
den hellenistisk-romerska världen mötte dem också en gunstig 
jordmån härför. Tiden var mogen för monoteismen, juden- 
domens grunddogm. De sengrekiska filosofskolorna hade 
utfört sitt pionier-arbete därför, och i deras läror funnos ock 
anknytningspunkter för tankarne om en världsdom och om 
en individuell vedergällning. För öfrigt var vid denna tid 
österlandet med dess åldriga, hemlighetsfulla religioner en 
sak på modet i den blaserade hellenistiska världen. — Mis- 
sionstanken bland folken låg för öfrigt djupt rotad i det 
judiska medvetandet. Redan Deutero-Jesaja hade ju talat 
om Israel såsom ett ljus bland hedningarna, och psalmerna 
hade profeterat om huru jordens ändar skulle böja sig 
inför Israels gud. Denna tanke hade sedan aldrig kunnat 
helt förträngas oaktadt förtryckets och olyckornas århundraden. 
— Men vid sidan af denna riktning gick det också en annan, 
som kämpade därmed och hvilken äfvenledes hade djupa 
rötter, nämligen tendensen till exklusivitet. Med den stigande 
förbittringen mot romarväldet under senjudendomens sista 
tid kom denna allt mer till synes, och efter Jerusalems för- 
störing och det sista nationella upproret under Hadrianus, 
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hvars verkningar äfven starkt förnummos i diaspora, segrade 
den fullständigt och från denna tid upphörde judarnes mis- 
sionssträfvanden. Judendomens påbegynta utveckling såsom 
kyrka - afstannade. Den blef! förjframeidensenvidfetssenda 
folk bunden religion. Det blef kristendomen, som upptog 
missionstanken bland folken. 

Vi ha tämligen vidlyftigt uppehållit oss vid denna sida 
af den judiska religionsutvecklingen, dels därför att den är ett 
af de intressantaste partierna i Boussets bok, dels därför att 
den förefaller i allmänhet varit lämnad tämligen obeaktad. 
Från densamma öfvergår B. att närmare betrakta uppkom- 
sten af de nya andliga formerna för den på öfver- 
gångsstadietl till kyrka befintliga nationalreligio- 
nen. Vet viktigaste härvid är den fortsatta utbildningen af 
lifvet under lagen, bildningen af en kanon heliga skrifter, upp- 
komsten af en judisk teologi och skriftutläggning, monopoli- 
serad hos en klass skriftlärde, inrättandet af den synagogala 
gudstjänsten samt grundläggningen af den religiösa ungdoms- 
undervisningen. Samtliga dessa företeelser falla under denna 
period. De viktigaste grundtankarne i Boussets framställning 
af dessa företeelser vilja vi söka återgifva. 

Största rollen spelade utan tvifvel utbildningen af lifvet 
under lagen. TLifvets reglerande genom lagen var den star- 
kaste af de former, som 1 de gamla nationella bandens ställe 
konstituera den religiösa gemensamheten och hindra fullstän- 
dig religiös individualism. Väl hade lagen äfven under före- 
gående perioder och särskildt i den genom Esra och Nehemia 
1 Palestina införda riktningen haft stor betydelse, men under 
senjudendomen lyftes den ännu ett trappsteg högre i folkets 
föreställningsvärld. På samma gång fick den genom sin fort- 
satta utbildning ett än djupare grepp i folkets lif. — Lagen 
är för judarne på denna tid så att säga grunden, hvarpå deras 
samfund hvilar. Den är Guds största gåfva till sitt folk och 
det hvarigenom de, mer än genom något annat, hafva företräde 
framför hedningarne. Denna uppfattning se vi också ligga 
under hos Jesus i uttalanden sådana som Mt. 5: s8, LE. 16:13, 
och hos Paulus se vi huru idéen om lagen såsom helig, rätt 
och god kämpar med tankar, som skulle kunna peka i en helt 
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annan riktning. — Rikt utsmyckas också denna tid berättelsen 
om lagens öfverlämnande till Israel. Detta skulle ha skett 
genom änglar — en föreställning, som också möter oss hos 
Paulus — och omedelbart därefter följt en promulgation på 
70 olika språk för jordens 70 folk. Kring Mose's, lagstiftarens, 
gestalt samla sig förhärligande sägner; har kallas folkets 
medlare och försonare med Gud, och hans afsked från jorden 
troddes ha skett ej på vanligt sätt, utan genom en himmels- 
färd. — Det var egentligen i fyra afseenden, som lagen vid 
denna tid bestämde folkets lif; och i dem alla betraktades dess 
föreskrifter såsom af samma gudomliga art. Den reglerade 
först och främst den judiska tempelkulten och därigenom ett 
område, som spelade en stor roll i judarnes fromhetsvärld. 
Templet och tempeltjänsten voro för dem ett slags synligt 
uttryck för Guds närhet hos sitt folk, och Sion var det egent- 
liga stället, där Gud rätt kunde tillbedjas, en tanke, som bland 
annat fått uttryck däri, att de olika landsdelarne genom folk- 
valde representanter voro företrädda vid tempeltjänsten. Denna 
templets och kultens öfvermåttan stora betydelse är emellertid 
djupast sedt ett ohemult drag i senjudendomens mot religio- 
nens förandligande riktade utveckling; och under senare delen 
af denna period börja också många tecken tyda på deras 
minskade inflytelse. Detta hade dock till stor del sin grund 
afven i prästerskapets sjunkande anseende. Den tanken bör- 
jar skymta, att kulten egentligen mindre öfvas för sin egen 
skull än därför, att Gud så föreskref. Det som trädde i stället 
var synagogans kultlösa gudstjänst. — Det andra området 
som af lagen reglerades, var det rättsliga. Lagen var, sär- 
skildt för det judiska moderlandet, judarnes lagkodex i Vä 
vanliga juridiska mening, och de skriftlärde voro judarnes ju- 
rister. Detta var en omständighet, som blef ganska ödesdiger, 
ty uppfattningen af laguppfyllelsen såsom en rent yttre, juri- 
disk sak började tränga igenom äfven på öfriga af lagen reg- 
lerade områden. Det är mot detta, som Jesus i sin lagutlägg- 
ning i bergspredikan riktar så skarpa ord. — Detätredjerad 
lagen reglerade området var det ceremoniella. Lagen gaf be- 
stämmelser för folkets seder och bruk och omspände hela 
deras lif från vaggan till grafven med en rad detaljerade före- 
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skrifter. Den lärde, huru det skulle ätas och huru det skulle 
drickas, huru maten skulle tillredas, hvad som var rent och 
hvad som var orent, huru sabbaten och fester skulle firas, 
huru det skulle förhållas vid barns födelse och omskärelse och 
öfverhufvud taget vid alla lifvets händelser. Det vari själfva 
verket en tung, odräglig börda, som härmed var lastad på det 
judiska folkets skuldror. Vid denna sida af lagen lades emel- 
lertid en särskildt stor vikt, ty häri kom det judiska folkets natio- 
nella egendomlighet särskildt till uttryck, och allt noggrannare 
och mera detaljeradt utbildades också under innevarande period 
denna del af lagens föreskrifter. Dock skymtar hos de ädlaste 
andarne äfven här den uppfattningen, att de ceremoniella be- 
stämmelserna öfvervägande hade betydelsen af ett slags lyd- 
nadsexercis. Rabbinen Johanän ben Sakkäj, som lefde vid 
periodens slut, ger uttryck häråt, då han säger: »Hvarken gör 
den: döde ”oren eller” gör vattnet rent, men, den Fleliserhat 
sagt: en lag har jag fastsatt; du har icke makt att öfver- 
träda mitt beslut, som skrifvet står.» — Slutligen gaf lagen 
äfven bestämmelserna för det moraliska lifvet. Detta, som 
borde varit den viktigaste sidan och som under vissa tider, 
t. ex. vid tiden för författandet af Syraks bok (o. 200 f. Kr), 
verkligen uppfattats såsom summan af lagen (lagen = chokma 
= etisk vishet), trädde emellertid under senjudendomen alltför 
mycket i bakgrunden. Därjämte vidlåddes de moraliska före- 
skrifterna af åtskilliga brister och ensidigheter. De andades 
ofta partikularism, så att det blott var mot vissa kretsar af 
människor, som man 1 egentlig mening hade några moraliska 
förpliktelser; därför dryftades också på Jesu tid frågan: tvenm 
är vår nästa? De sammanblandade vidare om hvartannat 
viktigt och oviktigt, hvilket gaf Jesus anledning till det skarpa 
yttrandet i Mt. 23:23. Därjämte ha de flesta lagbuden en 
negativ karaktär, hvilket fått ett karaktäristiskt uttryck i for- 
muleringen: »Allt det I zcke viljen människorna skola göra 
eder, det gören icke I heller dem». 

Jämte utbildningen af lagen är den judiska kanons upp- 
komst en af senjudendomens viktigaste företeelser. Dess verk- 
ningar sträcka sig ända in i våra dagar. — Det är ett karak- 
täristiskt drag för en religion, som löser sig från det nationella 
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sammanhanget, att den skapar sig ett nytt andligt centrum i 
en samling heliga skrifter, som i sig innehålla alla för de tro- 
ende nödvändiga åskådningar och trossatser och som blifver 
en andlig norm för dess lif. Senjudendomen delar detta drag 
med kristendomen och islam likaväl som med buddhismen 
och Zoroasters lära. — Redan före senjudendomens tid hade det 
bildat sig en bestämd skillnad mellan heliga och profana böc- 
ker, såsom synes i Syraks bok. Men ännu under första 
makkabeertiden kunde under vissa betingelser nya skrifter 
upptagas i den heliga samlingen. Först när denna föreligger 
såsom ett afslutadt helt, kan en verklig kanon sägas vara 
uppkommen. Detta torde vara förhållandet omkr. år 132 f. 
Kr., då den s. k. prologen till Syraks bok skrefs. Från denna 
tid kunna vi sålunda räkna kanons uppkomst, om ock åtskil- 
liga af dess skrifter sedan, i 1:a årh. e. Kr., varit föremål för 
tvist. -—— Ungefär samtidigt med kanon uppkom äfven läran 
om böckernas inspiration, hvilken fattades helt mekaniskt. 
Gud har själf dikterat, och all författarens själfverksamhet är 
utesluten. Denna inspiration öfverflyttades sedan mer eller 
mindre oreflekteradt äfven på öfversättningarne t. ex. Septu- 
aginta. 

Med fastslåendet af en kanon följde emellertid för juden- 
domen samma problem som ställer sig för alla andra religio- 
ner under liknande förhållanden. I själfva begreppet af en 
kanon ligger, att den innehåller i sig religionssamfundets tros- 
satser. Men de religiösa idéerna och föreställningssätten ut- 
vecklas och växla äfven de med tiderna. Huru skall allt det 
nya, som i en religion med starkt pulserande lif kommer till 
efter kanons afslutande, kunna förenas med och framdeduceras 
ur densamma? Detta problem, som för judarne på grund 
särskildt af lagens ofvan omtalade fortbildning framträdde med 
synnerlig styrka, sökte man på olika sätt lösa. — Den radi- 
kalaste lösningen var utan tvifvel det förnäma prästerliga par- 
tiets, de s. k. sadduceernas. Dessa förnekade öfverhufvud den 
senare utvecklingens giltighet. Frågan om detta, om »tradi- 
tionens» betydelse, var en af hufvudstridspunkterna mellan fa- 


riseer och sadduceer. — Den populära litteraturen, pseudepi- 
graferna t. ex., fann lösningen däri, att den lät sina skrifter 
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framträda under forntidens stora namn, hvarigenom de före- 
ställningar och idéer, som uttalades däri, fingo en slags ka- 
nonisk stämpel. — Den riktning, som fattade problemet mest 
på allvar, var fariseerna. Deras lösning blef också den, som 
till slut segrade. De sökte att afleda traditionen ur skriften 
genom en konstrik exeges, som slöt sig till textens alla minsta 
detaljer. Det var den berömde skriftlärde Hillel, Jesu sam- 
tida, som först uppställde noggranna regler härutinnan. Snart 
bildade sig äfven i fråga om själfva denna exeges en bestämd 
tradition, af hvilken de skriftlärdes skolor voro enda innehaf- 
vare. — En fjärde lösning af problemet, som stod fariseernas 
nära, men ändock skilde sig därifrån, uppkom i Alexandria 
i den judiska diaspora där. Den bestod äfvenledes i en konst- 
rik exeges af kanontexten, men ej bokstaflig såsom fariseer- 
nas, utan allegorisk. De olika utsagorna i kanon ansågos äga 
en dubbel betydelse: bakom den bokstafliga låg en inre pneu- 
matisk. Mästaren i denna allegoriska exeges är Filo, men 
atven. "hos: Paulus: finna vi, st. exsupGalatei tt profkp orden. 
samma. 

Med lagens fortsatta utbildande, med uppkomsten af en 
bestämd kanon och utvecklandet af en noggrann skrifttolk- 
ning, framträdde alltmera behofvet af en särskild klass inom 
folket som hade dessa frågor om hand och kunde i dem vara 
folkets ledare och lärare. Det är tiden för de skriftlärdes 
växande inflytande. — Den förste skriftlärde i den judiska 
historien är Esra och från hans tid nämnas de skriftlärde i 
litteraturen då och då. De bodde antagligen redan under 
denna första tid tillsammans i större eller mindre samman- 
slutningar på olika ställen inom judiska landet och ägnade sig 
åt studiet af lagen, profeternas skrifter och den växande »tra- 
ditionen». Under senare makkabeer-tiden och Herodes rege- 
ring träda de fram i folkets förgrund och blefvo dess ledare. 
Utom sitt ofvannämnda arbete med lagen och skrifttolkningen 
hade de den synagogala gudstjänsten om hand, voro de prak- 
tiska jurister, folkets rådgifvare i allt hvad till religion, kult 
och ceremonier hörde, samt slutligen ungdomens lärare. — 
På grund af Nya testamentets polemik mot de skriftlärdes 
svagheter och fel, ha deras namn i allmänhet en dålig klang. 
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Dock få vi icke glömma, att det under denna tid bland dem 
fanns många vördnadsvärda personligheter, från hvilkas mun 
ädla uttalanden äro förvarade. Vi kunna nämna namn sådana 
som Hillel, Gamaliel och Johanän. Öfver hufvud finnes det 
hos de skriftlärde ett drag af allvar, pliktkänsla och ärlig 
sträfvan, och deras verksamhet är ett viktigt led i den judiska 
religionens förandligande under denna period. 

De medel, hvarigenom den förandligade judiska religio- 
nen gjordes fruktbärande och sattes i tillfälle inverka på fol- 
kets lif och föreställningssätt, äro väsentligen trenne. Det: 
är de synagogala gudstjänsterna, det dagliga religiösa lifvets 
reglering samt ungdomens undervisning. — Det viktigaste 
bland dessa är synagogan. Den egentliga utbildningen af 
denna institution sätter B. under denna period, om också äf- 
ven förut enstaka synagogor kunnat förekomma. Här möter 
oss för första gången en gudstjänst i anden, fri från alla kul- 
tiska och ceremoniella drag. — Ännu djupare in i folkets lif 
sträcka sig bestämmelserna om de dagliga bönerna äfvensom 
de på vissa bestämda dagar återkommande fastorna. Det 
var föreskrifter detta, som lätt kunde leda till-ett yttre sken- 
väsen, och Jesus varnar ju därför också mot ett tanklöst 
frammumlande af långa böner likt hedningarna. Men å an- 
dra sidan genomträngdes i alla fall på detta vis folkets dag- 
liga lif med tankarne på Gud och en religiös gemenskap. — 
Ett betydligt inflytande hade slutligen också den vid denna 
tid allt fastare reglerade barnaundervisningen. Därigenom 
infördes barnen i bibeln och fingo undervisning i bönen. 

Inom själfva folket, de breda lagren, som genom 
dessa medel påverkades, möta oss under senjudendomen Zre 
hufvudriktningar, som på olika sätt förkhöllo sig 
till de frambrytande nya ideerna och de skriftlärdes 
verksamhet. Det är fariseerna, sadduceerna och de s. k. 
am nhaares d. v. s, det lägre folket. — Fariseerna ha vi 
förut nämnt om vid talet om religionens lösgörande från det 
nationella. De voro de som därvid gingo i spetsen, och de 
voro också de, som vid utvecklingen af de nya andliga for- 
merna stodo de skriftlärdes teologkrets närmast. Det var de, 
som i praktiken sökte genomföra alla de af de skriftlärde 
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uppställda fordringarna, som omfattade alla de tankar som 
i »traditionen» fått uttryck. De voro framstegsmännen i 
denna tids judiska religion. — Sitt historiska ursprung ha de 
i den förmakkabeiska tidens och upprorsdagarnes »fattige 
fromme», dessa som voro upprorets egentliga upphofsmän, 
men sedan under den nationella strömningens glansdagar 
drogo sig tillbaka i skymundan. Under de senare makka- 
beerna började de åter framträda, då såsom ett organiseradt 
oppositionsparti. Det var vid denna tid som namnet fari- 
seer (perusim = de afskilde) började uppkomma. Med drott- 
ning Alexandras tid (78—69 f. Kr.) följde det stora omslaget. 
Då kommo fariseerna till makten, trädde i nära kontakt med de 
skriftlärde, hvilka från denna tid förnämligast rekryterades ur 
deras led, samt sökte med dessas hjälp göra sig till folkets 
andliga herrar. Detta lyckades dem också så småningom 
under den herodiska och romerska tidsåldern fullständigt. -— 
Men samtidigt med denna förskjutning i deras yttre makt- 
ställning inträdde äfven en bestämd förändring af partiets 
karaktär. Från att ha varit utvecklingens bärare stelnade 
de i hårdnackad konservatism, af forna tiders »fattiga fromme» 
blef en härsklysten, högmodig bildningsaristokrati, som an- 
sågo sig vara de enda, som kunde göra anspråk på att till- 
höra Israels sanna menighet. Sådana voro de på Jesu tid. 
— Vid sidan af dem i folklifvet stodo på ena sidan saddu- 
ceerna, på den andra det lägre folket. Saddueeerna voro de 
bördsförnäma representanterna för den gamla, vid kulten och 
templet bundna religionen och ifriga motståndare till de nya, 
mot en förandligad religion tenderande idéerna. De förnekade 
helt och hållet giltigheten af de skriftlärdes tradition äfven- 
som många i sammanhang därmed stående religiösa föreställ- 
ningar, såsom de dödas uppståndelse, domen efter döden 
OMS VI Sitt ursprung haderder iden gamlavtrantkonuns 
Antioki och makkabeer-upprorets dagar så sorgligt ryktbara 
tempeladeln i Jerusalem, de fattige frommes förnäma, greker- 
vänligt sinnade motståndare. Under de makkabeiska konun- 
garne kommo de väl sedan att representera nationella in- 
tressen, men sin irreligiösa, enbart på politik och världsliga 
intressen riktade hållning behöllo de fortfarande. Detta kunde 
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väl stå tillsammans med att de voro tempeltjänstens och den 
nationella religionens officiella bärare. Under herodiska och 
romerska tiden minskades starkt deras inflytande. Väl bil- 
dade de fortfarande hufvudmassan af synedriet, väl utgick 
fortfarande öfversteprästen ur deras krets; men för att deras 
befallningar skulle bli åtlydda, måste de vid förekommande 
frågor i allmänhet rätta sig efter fariseernas önskningar. — 
Den tredje riktningen inom folket, om vi ens få kalla den 
SAvatkdersik fam hagres: Det vatrrden störa massan, som 
ej tillhörde något af de ofvannämnda partierna. De voro i 
allmänhet det lägre folket, dessa som hade ringa kunskap 
och föga eller intet intresse af Israels lag. De voro på grund 
af sin okunnighet och vårdslöshet i detta hänseénde särskildt 
af fariseerna djupt föraktade. Själfva deras namn tyder på, 
att der taäknadest ika med de hatade och ia beryktade ur 
invånarne i Kanaans land. Men icke dess mindre lefde äf- 
ven hos dem en längtan efter Israels väntade framtid, och 
ett mottagligt sinne fanns hos dem för verklig religiositet. 
Det är bland dem, som vi ha att söka evangeliernas »publi- 
kaner och syndare», och de voro de vyfawr, för hvilka Iesus 
gladde sig att det evangelium blifvit uppenbaradt, som dolts 
för de visa och högmodiga. G= Lizell. 


(Forts. 1 nästa häfte.) 


NAUMANN, FRIEDRICH, Hjälp. Korta betraktelser. Öfver- 
sättning af August Carr. Stockholm, Jos. Seligmanns 
Förlag. " 

Ofvannämnde författare är utan tvifvel en bland dem, 
som gjort sig förtjänt af ett synnerligt förtroende. Han till- 
hör en släkt, af hvilken dere med framgång arbetat i och för 
Guds sak och rike. I sina yngre år slöt han sig nära intill 
den välbekante Adolf Stöcker, hvars innerliga, varma och 
djupgående meddelanden han äfven, när han i yttre hänse- 
ende skiljt sig ifrån honom, ej kunde annat än lifligt minnas, 
beundra och älska. Två väsentliga drag hos denne epok- 

” Gotteshilfe, Gesamt-Ausgabe. Andachten aus den Jahren 1895— 
1902, sachlich geordnet. Göttingen, Vandenhoeck & Ruprecht. 
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görande kyrkans man släppte han aldrig: det ena var denne 
föregångares syftning att tjäna de vanlottade i den kristna 
församlingen och med ifver vinnlägga sig om dessas lyftning 
och fullare delaktiggörelse af kristendomens genuina skat- 
ter, det andra draget var samma tänkares och lärares trohet 
mot de i skriftens ord grundade tros- och frälsningslärorna. 
Så står därföre Naumann för oss såsom en man, hvilken vis- 
serligen vill verka för det nuvarande släktet, med dess spe- 
cifika kraf och trängande behof, men på samma gång varmt 
betona de eviga idéer, som utgöra den sanna, rätta, bibliska 
kristendomen. Därigenom blir han så lefvande, så fruktbä- 
rande, så välsignelsebringande. Därigenom få hans ord en 
sådan kraft och på samma gång ett sådant djup. Man darrar, 
säger han, då man lär sig förstå den sanne, lefvande Jesus. 
Jesu kamp för de förtryckta, de försummade, de föraktade, 
hans strid mot Mammon, hans uppflammande vrede vid tan- 
ken på all, honom omgifvande osanning och formdyrkan, 
hans absoluta upphöjdhet och sannfärdighet, hans fejd mot 
all själfviskhet och fariseism, hans högheliga offerdöd: allt 
detta- får ett sådant lif och blitt Så narvarande, att detrat 
som stode han för dörren och klappade. Han är å ena sidan 
själfva tålamodet, som aldrig bannar igen, när han blir ban- 
nad, aldrig hotar, då han, ömsint och känslig för allt, lider 
smälek, hätskhet och den illistigaste fientlighet. Å andra 
sidan får han ej fattas såsom blott tålamod, ty den under- 
bare bär inom sig tårar och vrede, varkunsamhet och dom, 
mildhet och väldighet, saktmod men därjärnte en mullrande 
åska. Vi förstå honom ej rätt, om vi glömma de djupt gri- 
pande orden: »Jag är kommen för att tända en eld på jorden 
och hvad ville jag hellre, än att den allaredan brunne?» Luk. 
12: 49. »Jag döper eder med vatten — men den som kom- 
mer efter mig är starkare än jag, han skall döpa eder med 
den Helige Ande och med eld». Matt. 3: 11. »Hvar och en 
skall med eld saltas och allt offer skall med salt saltas». 
Mark. 9: 49. Alla under tidernas lopp åsamkade vanor, för- 
domar, inrättningar och traditioner måste störta tillsammans 
såsom bjälkar i den sprakande lågan. Ur det gamla väsen- 
dets aska måste det nya uppstå. Först brand, sedan ett 
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friskt uppblomstrande, rent och härligt, förklaradt lif. Först 
måste syndfullhetens urskog sjunka i ett eldhaf, innan Guds 
rikes nya sådd kan uppspira. Vi måste ovillkorligt studsa 
och häpna, då vi öfverväga den väldiga energi, som Jesus 
uppenbarar i allt sitt väsende och i sitt stora gudomliga fräls- 
ningsarbete. | 

Sid. 74 och 75 uttalar vår författare rent af en åtrå efter 
en ny reformation, en novus seclorum ordo. Ställningen i 
hans fädernesland kan ha gifvit anledning till denna för oss 
1 Norden mera främmande åtrå. »O, att Gud», säger han, 
»ville sända en ny stor andelig omhvälfning! I alla sant 
fromma kretsar törstar man efter en ny trostid. Ack, att 
Herren ville förlossa sitt folk ifrän mörkret! En reformation 
måste komma med nya inblickar i Jesu Kristi evangelium. 
Det behöfs icke blott en större innerlighet och värme, utan 
en ny ande, som skapar nya former för den religiösa san- 
ningens tillämpande och verkställande.» 

Hvad författaren, Friedrich Naumann, menar med re- 
formation, framstår klarast i hans Pingstbön, sid. 70, hvilken 
vi med glädje ur öfversättningen citera: »Herre Gud, him- 
melskemmader vi, bedje dig at hjärtat, att: Du ville låta oss 
upplefva en rätt Pingst, hvarunder din Ande blir utgjuten 
öfver ossk Din Ande vilja vi aga, på det vi ma nala den 
för vart högsta goda, bättre än kraft och makt och guld och 
njutning och konst. Vi bedja om en ande, som icke är små- 
sinnad, ängslig, arm och eländig som vår egen naturliga 
ande är. Gif oss en ande, som är fri, vidsinnad, frimodig, 
ren! Fyll vårt sinne med rättfärdiga, djupa, gudomliga tan- 
kar och låt vår vilja ledas af dem! Borttag själfviskheten 
och skänk oss kärlek, borttag ångesten och sänd oss glädje, 
borttag tvidet och gif oss fasthet! Förnya oss: efter ditt 
råd, gör våra själar helbrägda, du andarnes Herre! 

Gif din Ande, o Herre, icke någon bokstafsande, utan din 
lefvande, din evigt strömmande, outtröttlige Ande, som gjort 
dina sändebud starka sedan årtusenden, då de måst motsätta 
sig sin tids vanor och häfdvunna plägseder! Bevara oss 
framför allt för den villfarelsen, att efterlåtenhet skulle vara 
den enda dygden, du som varit hjältarnes och martyrernas 
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Gud! Stör tröghetens lättjefulla frid, förhindra den fromma 
sömnen, väck själarne, att de hungra och törsta efter rätt- 
färdighet och tjäna dig i hänsynslös sannfärdighet! Bevara 
din kyrka från att dämpa din ande och sätta mänskliga reg- 
ler och ordningar i din frie, nelgerAndeskstaleebetar 
o Herre, många dina barns smärta, att vi förlorat bibelns 
ande och i stället fått en vaneande, som icke förmår att 
kämpa mot värld och synd, icke förmår att offra och dö. 
För denna ande, som synes kristlig och dock icke stammar 
ifrån dig, oss nådigt bevara! 

Kär oss ratt lara kanna jesu Kristi Andel Gily attrvara 
själar må sluta sig till Jesu eviga själ och förstå den med 
alla dess stormar, med hela dess skärpa, med allt dess him- 
melska solsken! Låt oss genom denna själ först verkligen 
blifva själar, men hjälp oss äfven, att vi icke förringa Jesu 
Ande och personlighet genom mänsklig svaghet, som icke 
förstår honom och därföre vill framställa honom mattare, ve- 
kare än han var! Sänd oss eld af hans eld, vilja af hans 
vilja, förtröstan af hans förtröstan och godhet af hans godhet! 

Låt oss första, att vi alla skola vara brodemtnt Detta: 
icke lätt, att midt i mänskligheten hafva denna broderande, 
men du vill gifva oss den. Du vill upprätta ditt rike ibland 
Osst 1 deti du förenarrosstirdintvilja Cr ÖSsörosstoladakoch 
fria i broderligt sinne, lär oss glömma vårt eget jag för att 
famna det hela! Förlåt oss isoleringens och själfviskhetens 
synder och lär oss tjäna dig i våra bröder och systrar! Hjälp 
oss att nedrifva falska skiljemurar och att vinna själar genom 
gärning, och lifl Dettplagann oss, oo Herre, attikanna fatt 
vår kristendom består så mycket i blotta ord och vi bedja 
innerligt och ifrigt: Hjälp oss till helig gärning, helga oss i 
din sanning: ditt ord är sanning. Låt oss blifva dina sände- 
bud till alla folk genom verklig kärlek; låt oss blifva dina 
lärjungar, gör oss till ett samfund, som öfvervinner döden ! 
Helige Guds och Jesu Kristi Ande kom till oss in! Amen.» 

Sid. 80 erinras vi om Jesu ord till lärjungarne: »Följen 
mig, jag vill göra eder till människofiskare.> Han lofvar dem 
intet jordiskt, ingen förmån, icke ens lagligt skydd. Han 
ger dem en uppgift, hvars blotta namn påminner om osäkra 


GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 281 


färder och strider med storm och vågor, han gör dem till 
människofiskare. Det skall vara deras tanke och deras dröm, 
huru de skola taga människor. Skillnaden mellan Galileer, 
Samariter och Judar skall för dem försvinna, ty de skola 
blifva människofiskare bland alla stammar, folk och tungomål. 
Beroendet af människor skola de alldeles skaka ifrån sig, ty 
uppgiften skall blifva något splitter nytt, öfverjordiskt, him- 
melskt, evigt, gudomligt. Jesus stod framför dem. De drogos 
till honom såsom nålarne till magneten. Det ser ut som om 
deras utrustning ej svarade mot åliggandets storhet, men 
bristen uppväges af den enkla, eldiga förtröstan, som ome- 
delbart från Jesus strömmar in i deras hjärtan. I den heliga 
elden-smälter den gamla bräckligheten. De gå åstad och 
blifva den då kända världens missionärer. Men äfven just 
i denna var tid, sa full af brister men därjämte af stora, 
oemotståndliga väckelser, varningar, uppmaningar och lockel- 
ser ofvanifrån säger Herren Jesus Kristus till sina utkorade 
vänner: Upp, tiden är inne, låten all ängslan, all tvekan fara, 
skynden ned till stranden, sätten eder i farkosten, frukten ej 
de skyhöga vågorna: Blifven människofiskare! 

Vi hade ämnat behandla och framhålla många af de 
tilltalande uppsatserna. : Samlingen torde dock tala bäst för 
sig själf. Det hela är icke endast tilldragande utan äfven i 
all sin enkelhet i sak ingripande och i hög grad tidsenligt. 
Flere röster hafva redan offentligt vitsordat bokens synnerliga 
värde. Här må blott tilläggas, att öfversättningen skett med 
stor sorgfällighet, skicklighet och samvetsgrannhet. Men — 
då det finnes åtskilliga andra viktiga och dyrbara ämnen i 
den nämnde författarens samling behandlade, vore det en 
glädje att snart få se ännu ef! häfte af samme mans arbete 
i svensk dräkt. CAS 


KROPATSCHECK, F., Das Schriftprincip der lutherischen Kirche. 
Geschichtliche und dogmatische Untersuchungen. I Band. 
Die Vorgeschichte. Das Erbe des Mittelalters. Teipzig. 
AA Deichert. 402 sid. Pris M. 9: 00. 
Man får ett intryck af en till och med i Tyskland ovan- 
lig grundlighet, när man ser denna digra volym och så finner, 
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att förf. på dess 462 sidor ännu ej hunnit utöfver inledningen, 
den lutherska skriftprincipens medeltida förhistoria. Dock, den 
som något känner, för det första hvilken komplicerad storhet 
den lutherska kyrkans eller åtminstone Luthers skriftprincip 
är, för det andra med huru djupa rötter Luthers åskådning 
just på denna punkt, trots den skarpa motsatsen, i många 
hänseenden sammanhänger med medeltidens tankegångar, 
och för det tredje, i hvilken grad den senare hälften af 
medeltiden, denna utomordentligt intressanta jäsnings- och 
brytningstid med dess virrvar af olika sträfvanden och ström- 
ningar, ännu för forskningen ter sig som ett kaos — han 
skall näppeligen vara benägen att klandra förf. för alltför 
stor vidlyftighet utan vara tacksam mot honom, för att han, 
när han beslutit sig för att taga itu med den invecklade och 
nog i flera afseenden ej synnerligen uppmuntrande uppgiften, 
ej dragit sig för ratt ta upp den i hela desstomfanga ED 
särskild anledning till tacksamhet skall han finna däri, att 
förf. ej nöjt sig med en undersökning af skriftprincipens for- 
mulering och ställning i teologernas systemer, utan ägnat 
den första och största delen af sitt arbete åt en framställ- 
ning af »den praktiska skriftanvändningen vid medeltidens 
slut». Endast genom att så ställa in skriftprincipen i det 
religiösa lifvets historia, säger förf. i i företalet, »kunde man, 
synes det mig, komma de egentliga frågorna inpå lifvet och 
finna jämförelsepunkter för de rörelser i reformationstiden, 
som, utan att äga en egen lära om skriften, närt sig af bibel- 
ordet».  Behöfde riktigheten i detta omdöme någon bekräf- 
telse, så har det genom förf:s eget arbete fått en mycket 
tydlig sådan. 

Frågar man nämligen efter de resultat, som hans utom- 
ordentligt flitiga forskningar afkastat, så kan man näppeligen 
säga annat, än att de, hvad själfva skriftformelns egen historia 
angår, äro rätt torftiga. Han sammanfattar dem själf på sitt 
arbetes sista sida. »Undersökningarna visa», säger han, »tyd- 
ligt, att den s. k. formalprincipen i medeltiden kommit mycket 
mer till användning än populära framställningar låta en ana. 
Hvarken är formeln »sola scriptura» en reformationens eröf- 
ring, ej heller betonandet af bokstafsmeningen, ej heller in- 
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Spirationsteorien, ej heller något som helst annat i fordran 
på en ren, skriftenlig lära. Men ingen af dessa medeltidens 
biblicister har blifvit en kyrkans reformator. Reformationens 
väsen måste väl därför bestå i något annat än i uppställan- 
det af skriftprincipen . . . I hvilken riktning problemets lös- 
ning ligger, visar kortast en sats af Melanchton, som fullstän- 
digt är talad i Luthers sinne: Evangelium non est philosophia 
aut lex, sed est remissio peccatorum et promissio Reconci- 
liationis et vitae aeternae propter Christum». Och ser man 
på förf:s arbete från specifikt dogmhistorisk synpunkt, kunde 
det lätt te sig som en tämligen enformig samling bevis för 
denna thes. Det är långt svårare att uppleta en medeltida 
författare eller riktning, rättrogen eller häretisk, som «7 söker 
legitimera sin åskådning just därmed, att den är den enda 
strängt skriftenliga, än det är att finna vår s. k. formalprincip 
formulerad så skarpt och skenbart så exklusivt, som någonsin 
en protestant kunde begära. Formeln: »sola scriptura» är helt 
'enkelt, såsom förf. en gäng uttrycker det, »vulgär-katolsk» i 
fullaste mening. Och om någon historia, som denna formel 
genomlefvat, kan man knappt tala — den återkommer i unge- 
fär samma ord nästan på alla håll. Det är egentligen 
blott hos Wicki (jfr sid. 329 f.), som en mera originell vänd- 
ning möter oss. I det han grundar skriftens auktoritet på 
Kristi, på det trovärdiga intryck, som han, den ende full- 
komst helse Kv dör, fisunder man törkettrösonblick/trorsis 
framme vid Luthers tankegång: »det är den rätta pröfvo- 
stenen att döma öfver alla böcker, att se efter, om de drifva 
Kristus eller icke». Dock visar sig strax äfven här öfverens- 
stämmelsen blott vara skenbar. Hos Wiclif står Kristus blott 
såsom den garant, på hvars auktoritet man antager skrift- 
ordet, intet nytt innehåll strömmar från honom in däri, det 
står fastmer till garantens person blott i ett tämligen löst 
yttre förhållande, är uppenbarad lag som förut — och så är 
man åter, efter den lilla omvägen via Kristus, inne på de 
medeltida tankebanorna. 

Nu har man ju lyckligtvis på senare tider gjort sig 
tämligen fri från den gamla tron på skriftgrundsatsen såsom 
den i och för sig tillräckliga reformatoriska principen, och 
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ville förf. ej annat än att rikta ett dödshugg åt denna gamla 
åskådning, kunde uppbjudandet af denna väldiga apparat synas 
som en tämligen öfverflödig möda. Men hans arbete ger 
vida mer än detta. Det har, såsom redan antydts, vidgat 
sig till en öfverblick öfver medeltiden religiösa lifi dess olika 
skiftningar från bibelbrukets gemensamma synpunkt. I hvilken 
utsträckning var bibeln under medeltiden en spridd och känd 
bok; hur mycken sanning har det gamla påståendet om 
medeltida bibelförbud; hvilken kunskap i bibelordet röjer sig hos 
de olika riktningarne; hvilka delar däraf är det som företrädes- 
vis draga intresset till sig; hvad läser man ut däraf? Sådana 
och liknande frågor är det som här uppkastas, och i det 
skriftprincipens historia så utvidgas till ett stycke af »bibelns 
historia I kyrkan» (sid. 7), far den ett nelt annat mtresse: 
Vi far i odet vr följa. denna ledtrad, tilfalletart PiksommEctt 
tvärsnitt, göra inblickar åt alla håll i medeltidens mångskif- 
tande tanke- och stämningsvärld, dess religiösa, sociala och 
politiska strider. Så har förf:s arbete blifvit en gifvande 
»Fundgrube» för de mest skilda områden af medeltidshisto- 
rien. Vi kunna, bland det rika stoffet, exempelvis påpeka 
framställningarne af de profetiska och apokalyptiska rikt- 
ningarne (förra delen, kap. 6 o. 8) eller kapitlet om »Imitatio 
Christi», med dess värdefulla bidrag till denna oerhördt in- 
flytelserika tankes ännu rätt outforskade utvecklingshistoria. 

Något lättläst arbete har förf. just ej skrifvit. Det har 
knappast heller varit hans mening. Hans önskan har, såsom han 
en gång i anslutning till ett uttalande af Loofs uttrycker det 
(sid. 13), varit att öfverallt ge läsaren det intrycket, att han 
ingalunda vill gifva sig skenet, som »öfverskådade han från 
en hög utsiktspunkt den medeltida utvecklingen och kunde 
med några spirituella anmärkningar vända dess innersta utåt». 
Han har, säger han (företalet sid. IV), alstaätt iran alla blotta 
projekt, som i rik mängd korsat hans väg och hellre velat 
nöja sig med ett skenbart än så obetydligt verkligt arbets- 
resultat. Dessa sina föresatser har han strängt vidhållit — 
vi kunna ej underlåta att tillägga: alltför strängt. Han är 
— därutinnan bra nog olik sin dogmhistoriske lärofader, R. 
Seeberg — nästan ängsligt samvetsgrann gentemot alla för- 
sök till mera vidtgående kombinationer, alla lockande total- 
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vyer — han tar helst hvarje fråga för sig. Metoden har sina 
fördelar. Visserligen kunna just på ett område, där så stora 
vidder ligga alldeles outforskade som här, de djärfva, anteci- 
perande synteserna ha sin särskilda, väckande och sporrande 
betydelse. Men de: ha också just där sina särskilda faror. 
Och då vi på senare tider ej lidit brist på sådana synteti- 
seringsförsök, torde kanske arbeten af den mindre glänsande 
arten, sådana som förf:s, vara hvad vi här för tillfället fram- 
förallt behöfva. Dock synas oss redan i den förra delen af 
förf:s arbete de enskilda bilderna stundom stå onödigt iso- 
lerade. Och äfven af själfva formelns historia skulle kanske 
något mer intresse kunnat framlockas, om den i större ut- 
sträckning än här skett satts in i de olika auktorernas total- 
åskådning och så en mera nyanserad bild vunnits af, huruledes 
äfven här »duo cum dicunt idem, non est idem». 

Med stort intresse afvakta vi arbetets senare del, sär- 
skildt framställningen af Luthers egen åskådning. Hur vidt 
uppfattningarna af denna gå i sär och hur svårt det här är 
att hålla dogmatiska förutsättningar, af höger- eller vänster- 
färg, på tillbörligt afstånd från den historiska undersökningen, 
däraf kan man få ett starkt intryck, om man med hvarandra 
jämför blott t. ex. två af de senaste framställningarne i ämnet: 
O. Scheels: »Luthers Stellung zur heiligen Schrift> (1902) och 
W. Walthers: »Das Erbe der Reformation . .. I. Der Glaube 
an das Wort Gottes» (1903). Vill man här komma till verklig 
klarhet och till objektiva resultat, torde det framförallt vara 
af nöden att ägna en mera ingående pröfning, än hvad hit- 
tills skett, åt Luthers äldsta, nu i Weimarupplagan samlade, 
latinska skrifter. Där skall man otvifvelaktigt på många 
punkter möta en ännu rent medeltida, närmare bestämdt 
scotistiskt-nominalistisk uppfattning af bibelns auktoritet. Däri- 
från skulle det så gälla att tålmodigt tränga fram steg för 
steg för att se, hur denna åskådning modifieras under infly- 
tandet af Luthers stora religiöst-reformatoriska tankar — 
spränges sönder till en del men till andra delar konserveras. 
Det är ett mödosamt och kanske föga tacksamt arbete. Men 
det bevis förf. redan gifvit på att han ej fruktar sådana mödor 
ger oss rätt att vänta mycket af denna hans andra del. 
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WAGNER, HERMANN, Klar zum Gefecht! Fingerzeige zur 
Verteidigung des Christentums gegen die moderne Welt- 
anschauung. Gätersloh, Bertelsmann, 1904. 96 s. lit. 
SO: PES 
De största och vidlyftigaste vetenskapliga verken äro 

ej alltid de för det praktiska lifvet mest gifvande, än mindre 

hafva de utsikt att bli allmänt uppmärksammade och an- 
vända. Om därför äfven till det yttre tämligen obetydliga 
alster stundom påpekas, låter detta ur mer än en synpunkt 
försvara sig. Säkert skall mer än en, som saknar tid att 
genomforska omfångsrika apologetiska arbeten, i en liten 
skrift sådan som den här föreliggande finna värdefull upplys- 
ning både om den moderna, materialistiskt präglade världs- 
åaskådningens positioner — eller kanske snarare negationer! — 
och om hvad som från den kristna trons ståndpunkt kan och 
bör svaras på dess ofta allt för segervissa påståenden. = Till 
stor del i form af en dialog mellan trons angripare och för- 
svarare låter förf. de olika åskådningarna bryta sig mot hvar- 
andra. Kort, klart och enkelt framstå skälen, som anföras 
för och emot, t. ex. i fråga om tro och vetande, uppenba- 
telse, bön, under; kodödlighetrvijansknNStkosS Ivar Detta 
uti bokens egentliga hufvuddel under öfverskriften: »Der 
Kampf»; den föregås af ett inledande kapitel: »Die Gegner» 
och efterföljes af tre afslutande: »Die Taktik», »die Ausbil- 
dung>», »Friede». Såsom häraf liksom af hela bokens titel, 
framgår, är det från synpunkten af en strid förf. utgår. Hans 
skrift har något af en frisk, medryckande lystringssignal uti 
sig. Man känner sig upplifvad och stärkt af den glada fri- 
modighet, som här går hand i hand med öppen blick för 
ställningens allvar. Dessa för W:s nämnda skrift utmärkande 
egenskaper göra, att man särskildt skulle önska den i hän- 
derna på våra unge män, äfven om den icke särskildt är af- 


sedd för dem. TT. Bg. 


Vid svenska kyrkans i Paris minnesfest. 3 nov. 1878-—3 
NOV. 10031  Hestskrift utg, ar kyrkorddet it svy församl 
i Paris. Sthlm 1893, Iduns kgl. hofboktryckeri. 138 s. 
4:0. Med illustrationer. 
När svenska kyrkan i Paris sistliden höst firade sitt 25- 
årsjubileum, hugfäste församlingens kyrkoråd minnet af de 25 
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årens arbete genom utgifvande af denna festskrift. Den in- 
ledes med en uppsats, hvari redogöres för invigningshögtid- 
ligheten 1878 m. m. Därnäst följer en afdelning med öfver- 
skrift: »Hvad pariserkyrkans pastorer berätta» — kanske den 
intressantaste för utomstående genom den inblick här lämnas 
uti den egendomliga arten af det arbete, en svensk pastor 
har att utföra i världsstaden vid Seine eller bland sjömännen 
1 de nordfranska hamnarna. Särskildt äro de af numera 
kontr.-prosten E. Flygare lämnade skildringarna i hög grad 
medryckande. Rent af mästerlig är berättelsen om den be- 
kante pére Hyacinthes föredrag i en parisisk cirkus om »Kor- 
set på Panteon» med anledning af Viktor Hugos likbegän- 
gelse. Faller än ämnet, strängt taget, utom minnesskriftens 
ram, skulle man dock för ingen del velat umbära detta bi- 
drag till densamma. Och man känner sig vid läsningen 
däraf böjd att fråga: har ej förf. många fler minnen från sin 
parisertid, och skulle han ej vilja samla några af dem till ett 
helt för sig, säkert till glädje för många? 

Efter de tre pastorernas — Flygares, Hembergs och 
Söderbloms — meddelande följer en öfversiktlig framställning 
af kyrkan och den svenska pariserförsamlingens öden under 
de flydda 25 åren, benämnd: »Ur kvartseklets krönika». Den 
är ägnad att gifva ett starkt intryck af, med hur stora svå- 
righeter, framför allt i ekonomiskt hänseende, man haft att 
kämpa, men tillika af det nit och den offervilliga kärlek, som 
upprepade gånger lagts i dagen. »Från gamla tider» (1626 
— 1306) hafva E. Elygare och 5. Stadener, (f. n. sv. pastor i 
Paris) lämnat intressanta teckningar, hvilka afslutas med en 
predikan på franska 1806 af den siste svenske ambassadpa- 
storn, C. C. Gambs (Emil Frommels morfar). I ett slutord 
rörande »Framtiden» framlägges klart och öfvertygande be- 
hofvet af att svenska kyrkan i Paris flyttas till en centralare 
plats, helst nr omedelbar närhet al den svenska legationen. 
Därmed skulle, erinrar förf., sekelminnet 1906 af den gamla 
svenska ambassadkyrkans stängning värdigt firas. Därtill 
kräfves emellertid en summa af omkr. 162,000 kr. Om hjälp 
till anskaffande af densamma vädjas »till dem, som med kär- 
leken till fäderneslandet förbinda viljan att åt fosterlandet 
förvärfva främlingars aktning»>. 
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Med sina synnerligen fint utförda porträtt och öfriga 
illustrationer erbjuder minnesskriften en tilltalande anblick. 
Fler 
PFENNIGSDORF, E., Teol. Lic., From och fri. 'Sanningsord 
för tappra ynglingar. En följeslagare genom lifvet. 
Öfvers. af e. o. hofpred. Ad. Johansson. Sthlm, Ev. 
FösterlStift:s; förlag roo4 EPS sein p IrENG 
Denna för icke så länge sedan till vårt språk öfverflyt- 
tade ungdomsbok förtjänar af flera skäl synnerlig uppmärk- 
samhet. Förf. har i ett till »ungdomens föräldrar, lärare och 
vänner» riktadt förord uttalat sin öfvertygelse, att det i vår 
tid gäller att gifva de unga »det bestämda intrycket, att den 
evangeliska tron icke är lag, utan ett gladt budskap, en fri- 
görelse, ett meddelande af den högsta sedliga kraft». Det 
är just en sådan ande, som besjälar hans bok. Den bär i 
ovanlig grad prägeln af sund, kraftig och frigörande kristen- 
dom och håller sålunda hvad titeln »from och fri» lofvar. 
Under hufvudrubrikerna: I. Jesus Kristus, II. Vandringen i 
ljuset, TIL. Det största riket (yttre och inter mission, deniso- 
cialä frågan), IV. Hvem har rätt, tron eller! otron: vart 
hopp — fortskrider framställningen raskt och omväxlande, 
fördelad i korta stycken, hvart och ett med sin öfverskrift. 
Den 4:e hufvudafdelningen, som — såsom öfverskriften an- 
ger — är af apologetiskt innehåll, är uppställd i dialogform 
såsom ett samtal mellan gudsförnekaren och den kristne. 
Vid ett och annat föregående tillfälle hafva vi haft an- 
ledning uttala anmärkningar mot öfvers. och korrekturläsning 
å från samma förlag utgångna skrifter. Till sådana finnas 
äfven här grundade skäl. På ganska betänkliga tryckfel 
kunde man peka och öfversättaren visar sig knappast fullt 
vuxen sin uppgift; icke nog med att åtskilliga osvenska 
vändningar förekomma, ibland förvånar man sig t. o. m. öf- 
ver misstag som blifvit begångna, men ganska lätt bort 
kunna undvikas. På bokens användbarhet i det hela inverka 
dock ej nämnvärdt dessa brister. Den torde bl. a. kunna, 
särskildt på vissa punkter, gifva flere goda vinkar åt konfir- 
mandlärare. Framför allt förtjänar den dock att studeras af 
de unga själfva, för hvilka den i första hand är skrifven. 
7. T. Bg. 


Individualism och socialism, väsentligen 
enade i kristendomen. 


Religionen såsom sådan hänför sig till öfversinnliga mak- 
ter. Detta gäller ej mindre om hedendomen äfven i dess råaste 
form än om kristendomen. Men då hedningen ej vet hvad 
han dyrkar och äfven i sina ädlaste sträfvanden ej kommer 
längre än till ett famlande efter den okände Guden (Apg. 
se Tsar vetiden kristne, pa hvem han tror. LI Kristus har 
han lärt känna den sanne Guden såsom den himmelske Fa- 
dern, som i oändlig barmhärtighet har antagit sig den fallna 
mänskligheten för att återföra henne till sig. Han vet ock, 
att Gud skall tillbedjas i anda och sanning, ty han är en 
Ande och låter sig finnas endast af den, som är villig att 
låta sitt hjärta inredas till ett hans tempel. Kristendomen är 
Andens religion. Den nöjer sig icke med vissa gudaktighets- 
former, den är den radikala motsatsen till hvarje teurgisk 
gudstjänst, den är själens innerliga, omedelbara förhållande 
tlockr Er Gud I Den ar ock en sjafstandig storhet och 
får icke förblandas med eller grundläggas på något annat, 
äfven det skenbart viktigaste. Den är särskildt icke moralitet, 
den har icke i moralen sin källa. I själfva verket framträder 
religionen i denna sin själfständighet på det mest drastiska 
sätt i hedendomen i både dess råaste och mera upphöjda 
former, och äfven inom kristendomen saknas långt ifrån exem- 
pel på en ofta kraftig religiositet, som i förfärande grad 
ådagalägger, huru denna själfständighet kan förvridas till en 
afskyvärd vrångbild af den högsta verklighet som finnes. 
Äfven hedendomen kan drifva till de svåraste offer och ådaga- 
lägger därigenom religionens oerhörda makt, under det att på 
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samma gång den icke blott icke åstadkommer någon verklig sed- 
lighet utan äfven i sin kult upptager och befordrar den gröfsta 
osedlighet. Och t. o. m. inom kristendomen finna vi en dylik före- 
teelse, naturligtvis dock endast hos människor, som trots alla 
kristliga namn, talesätt och yttre bruk stå på hedendomens 
grund. Så kan den italienske och spanske banditen med 
mycken salvelse anropa den h. jungfrun och andra helgon om 
hjälp till utförande af de svartaste brott, och mer än en pro- 
testant menar, att hans kyrko- och nattvardsgång är en gärd, 
som han är skyldig Gud, och har han väl undangjort denna 
plikt, så känner han sig ha frihet att göra hvad köttet lyster. 
De finnas ju ock, som mena sig kunna utan fara synda så 
mycket som helst, blott de sedan bedja Gud om förlåtelse 
därför. 

Och liksom religionen såsom sådan icke är eller sam- 
manfaller med moraliteten, så gifves det ock en religionslös 
moral. Man finner ej blott religiösa indifferentister utan äfven 


rena ateister, som föra ett sedligt lif. Om arten af denna 


sedlighet — att den från kristlig synpunkt sedd är under- 
målig, behöfver knappast påpekas — och om de många fak- 


torer, som möjliggöra den, tala vi icke nu; vi blott konsta- 
tera faktum. 

Det vill alltså synas, som om en sorglig dualism karak- 
täriserar vår varelse. Våra högsta och ädlaste krafter, de 
religiösa och sedliga, tyckas, om icke vara oförenliga, dock 
ligga likasom bredvid hvarandra utan att ha med hvarandra 
något att göra, ja, det kan gå så långt, att de råka med 
hvarandra i strid, så att hvad religionen bjuder eller åtminstone 
tillåter, det förbjudes och fördömes af sedligheten. Emeller- 
tid får icke förgätas, att det är endast inom hedendomen, 
d. ä. i den för Gud främmande världen och det äfven där 
den bär kristendomens skylt, som denna dualism uppenbarar 


sig. Hvad däremot kristendomen angår, så är den med all 
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sin själfständighet och sitt öfver all blott moralitet upphöjda 
värde, en alltigenom etisk religion och källan till all sann 
moralitet. Detta, emedan den ej är en religion bland alla 
andra, utan är religionen, ej blott till graden utan till väsendet 
höjd öfver alla andra religioner, som med alla i dem ingående 
sanningsmoment dock ej äro annat än religiösa missbildningar. 
Såsom den absoluta religionen omspinner kristendomen alla 
mänskliga lifsförhållanden, i det han, som sedan skall om- 
ständligare beröras, sätter allt i relation till Gud och då äfven 
och framför allt drager moraliteten inom sitt område, Detta 
senare framgår däraf, att i kristendomen möter oss Gud så- 
som den heliga kärleken. I den lifsgemenskap med honom, 
1 hvilken tron på Kristus införer oss, delaktiggöras vi af 
Guds eget lif. I följd däraf kännetecknas den kristliga karak- 
tären af den helighet, som är det ondas principiella motsats, 
och af en kärlek, som, 1 samma mån den får döda vår själf 
viskhet, bringar vår vilja i öfverensstämmelse med Guds. 
Därför, lika visst som Gud i Kristus återlöst alla människor 
och i sin barmhärtiga kärlek söker deras sanna väl, lika visst 
kan den, 1 hvars hjärta Guds Ande regerar, icke annat än 
älska sina medmänniskor, i allt sitt görande och Jlåtande se 
på deras bästa och just så fullborda sedelagen (Rom. 13: 10). 
Alltså är den kristna tron källan till all verklig sedlighet, 
och fastän den kristliga karaktärsutvecklingen icke alltid håller 
jämna steg med det religiösa lifvets innerlighet och ideala 
kraf, så är dock den sedliga kampen alltid i samma mån all- 
varlig och djup, som troslifvet är friskt och allsidigt. Af det 
sagda följer, att kristendomen är i eminent grad alltigenom 
både individualistisk och socialistisk. Vi ha nu att närmare 
utföra detta. 

Kristendomen är individualistisk. Den vänder sig till 
den enskilde med uppfordran att personligt inlåta sig med 


Gud, han, som personligt söker honom för att draga honom 
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till sig. Här råder ett förhållande mellan ett jag och ett du, 
som utesluter hvarje mellankomst, af hvad slag det än må 
vara. Ty ehuru Kristus därvidlag är medlare, så är han ' 
detta endast därför, att vi i honom finna och äga Gud själf. 
I tron, hvarigenom människan mottager Gud och frälsningen 
samt öfverlämnar sig åt honom, är hon ensam med Gud, 
och det är därvid, som om ingen annan funnes till utom Gud 
och hon. En och en ij sänder måste vinnas för Herren; intet 
förhållande i massa, hvari den enskilde uppgår, är här möjligt. 
Ensam måste själen i botens och ångerns smärta kämpa 
jakobskampen med den Allsvåldige; ensam måste hon träda 
inför hans ansikte med sin synd och nöd, endast såsom till 
den enskilde kan Gud tala till henne, trösta, upprätta och 
lefvandegöra henne. Och hela kristendomsloppet är i sin 
fortskridande utveckling en vandring med och inför Gud. 
Kristendomen sluter alltså inom sig idel enskilda, af hvilka 
hvar och en för sig har att kämpa sig fram mot det be- 
stämda målet. Bönelifvet är ock väsentligen den enskildes 
personliga umgänge med Gud, och ju innerligare han kan 
samla sig till en alla sidoinflytelser eller sidoblickar utestän- 
gande ensamhet med sin frälsare, desto. mer beder hans 
anden och därför ock i sanningen. 

Men icke blott detta. Djupast sedt har en kristen i 
allt sitt görande och låtande endast att göra med Gud. Han 
förhåller sig i själfva verket aldrig omedelbart till andra, till 
nästan. Mellan honom och denne står alltid eller bör alltid 
sta Gud. Detrar ju Gudst iden trosmdeskijarta utsjutna 
kärlek (Rom. 5: 5), som är källan till hvarje hans mot män- 
niskor bevisade kärleksgärning, det är Guds heliga kärleks- 
vilja, som såsom andens lag behärskar honom och är drif- 
kraften i hans lif. Därför, allt hvad han i enlighet med sin 
kristliga af Anden danade karaktär gör, det gör han i lydnad 


för Gud eller i hans tjänst, alltså mot Gud. Därför betygar 
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ock Kristus: »Allt hvad I hafven gjort en af dessa mina brö 
der, det hafven I gjort mig», likasom å andra sidan hvarje 
synd mot nästan är en synd mot Gud. Och ju innerligare 
mitt medvetande är, att jag från mitt förhållande till nästan 
aldrig kan eller får utesluta Gud, desto renare blir min män- 
niskokärlek, desto fullkomligare uppfyller jag kärleksbudet, 
på samma gång som jag vet, att kärlekens skuld såsom en 
skuld till Gud är obetalelig, ty hos honom förblifva vi alltid 
gäldenärer. Framför allt gäller det att ställa Gud emellan 
oss och andra, då det är fråga om förhållandet till ovänner. 
I kraft af blott naturlig godsinthet kan ingen verkligen älska 
och göra väl mot illasinnade fiender, ty om ock det finns en 
och annan, hvars själ är så slö och hvars känsla af rättfärdig- 
hetens kraf är så död, att han icke ens kan vredgas öfver 
orättfärdigheten, utan 1 sin försoffning låter t. ex. den värsta 
småälek gå öfver sig utan att låta sig däraf bekomma, så är 
detta så långt ifrån bevis på kärlek, att det fastmera till- 
kännagifver motsatsen. Nej, enligt vår naturs drift kräfva vi 
hämnd på vedersakaren, och endast om det står lefvande för 
vär själ, att det tålamod vid oförrätter, den välvilja vi trots 
all fiendskap ha att ådagalägga, det goda vi böra bevisa 
ovännen, är något som Gud upptar såsom gjordt mot sig, 
kunna vi fullgöra kärleksbudet, då det kräfver det svåraste 
offret af vårt själfviska jag. 

Men icke ens härvid få vi stanna. Det gifves intet 
mänskligt förhållande, vid hvilket den kristne ej har att taga 
Gud med i räkningen. Hans arbete i hans kallelse, hans sätt 
att bära sjukdom, fattigdom och annan nöd bör framställa 
honom såsom en Guds tjänare. Det är med honom han har 
att göra, då han uträttar den obetydligaste husliga syssla, lika 
väl som då han för Kristi skull »låter sin lekamen brinna». 
Af Guds hand har han att mottaga både de mulna och de 


klara dagarna, och i samma mån han kan ställa sin frälsare 
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mellan sig och döden, har denna för honom ingen udd. Med 
ett ord, allt hvad en kristen tänker, talar, lider och gör i af 
seende på hvem och hvad helst det vara må, det har han 
att draga in i sitt gudsförhållande, så att hans lif i alla dess 
moment blir fördt inför Guds ansikte och såsom i ensamhet 
med honom. Allt blir på detta sätt religion, allt kommer att 
gå upp i förhållandet till Gud, och söka vi ett svar på hvad 
kristendom är, så hafva vi det här. Strängt taget eller vid 
betraktande af kristendomen i dess högsta idealitet kunna vi 
säga, att för den kristne finnas blott tvenne personer i till- 
varelsen, och det är Gud och han själf. Detta må nu klinga 
aldrig” så paradoxt, men detär dockisa. 

Sålunda är då kristendomen individualismens religion 
företrädesvis. Och likväl, ja, just därför att den är detta i 
sann mening, är den alltigenom på samma gång socialistisk. 
Socialism i ordets äkta betydelse är en gemenskap människor 
emellan, som har till måtto: >En för alla, och alla för en». 
Nu kan man säga, att det är gemensamheten i intressen, som 
härvidlag är det bestämmande, och om man fattar saken 
ideellt, så synes det, som om den kristliga socialiteten be- 
tingades just däraf. Ty de kristliga lifsintressena äro de 
allra högsta och gå ut på fullkomnandet af hvar och en en- 
skild och därmed af alla kristna. Lefver nämligen hvarje 
enskild kristen för det allt annat öfvergående intresset att nå 
fullkomligheten (Matt. 5: 48), så måste detta alla de troendes 
intresse blifva eller åtminstone kunna blifva ett gemensamhets- 
band, som med innerlig sympati förenar alla åt samma mål 
sträfvande. Men då, såsom vi sökt visa, hvar och en i sitt 
förhållande till Gud måste vara »den enskilde», så kan det 
nämnda gemensamma intresset icke såsom sådant förena de 
troende i ett samfund, där »en för alla och alla för en» gäller 
såsom en afgjord, okränkbar lag. Jag kan ju hysa sympati 


för en annans sträfvande till samma mål som jag själf, utan 
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att detta med nödvändighet måste föra till något slags kom- 
panjonskap. Och är det så,'att jag i allt måste handla för 
mig själf och på eget ansvar, så synes kompanjonskapet 
knappast möjligt. Därför kunna vi icke nöja oss med talet 
om de gemensamma intressena; dessa kunna ej vara det 
egentliga föreningsbandet i det samfund, hvarom här är fråga. 
Detta mäste hvila på en högre och mera bärande grund, en 
grund som ligger ofvanom det enskilda och allmänna intresset. 
Något måste finnas, som med bevarande af individualismen 
gör gemenskapen mellan de kristna nödvändig i den absoluta 
mening, att ett motsatt förhållande vore en orimlighet. Och 
detta något, denna enhetspunkt, detta oändligt starka enhets- 
band är den lefvande frälsaren, Jesus Kristus själf. Han är 
den, i hvilken alla kristtrogna själar äro och måste vara inner- 
ligt förenade såsom från samma ljuskälla utgående strålar, 
de där äro något hvar för sig och dock bilda ett enda ljus, 
en enda stralglans. I Kristus äro de troende ef. Det är 
hans Ande och lif, som pulserar i dem alla; han samlar dem 
alla i sin famn som barn och bröder i samma andliga familj, 
där alla spisa vid samma bord och lyda samma fadersvilja, 
som går ut på hvarje enskilds fullkomnande under trofast 
arbete för det helas väl. 

De troendes samfällda gemenskap med Kristus förenar 
dem till ett samfund i Anden. Detta innebär, att hos hvar 
och en af dem finnas kristendomens allmänna karaktärsdrag 
eller en likhet med Kristus, som dock har många gradationer 
ända ifrån den svagaste begynnelse till Kristi fullbordade 
ålders mått. Denna olikhet på grundvalen af den likhet med 
hvarandra, som kännetecknar de troende såsom tillhörande 
samma andliga släkt, framträder ock i mångfalden af de hvar- 
andra kompletterande gåfvor, hvilka, i samma man de ha 
fritt utrymme, visa, att där Herrens Ande: är, där är frihet, 


således ock tillfällen för individualiteterna att göra sig gällande 
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åt alla sidor. Inom det kristliga lifsområdet råder det alltså, 
såsom i hvarje lif, enhet i mångfald, och någon schablon- 
mässigt tillskuren uniformitet är lika oförenlig med den krist- 
liga anden, som en atomistisk söndersprängdhet, där ingen 
frågar efter den andre. Detta allt, emedan bandet mellan de 
kristna är Kristi kärlek, alla troendes lifselement. I samma 
mån den enskilde låter sig genomträngas af denna kärlek, 
växer han in i gemenskapen med de medtroende, så att han 
allt mer känner deras sak som, sin egen, cllctunedfandracord; 
den kristna solidariteten blir allt innerligare och starkare. 
Sålunda visar det sig, att kristlig individualism och socialitet 
omöjligen kunna skiljas åt, och att ju kraftigare och allsidigare 
den kristna personligheten är utbildad, desto renare och mera 
utpräglad blir den sociala sidan af hans andliga lif. 

Men på grundvalen af denna »inre socialism» uppväxer 
med nödvändighet en yttre sådan. Den inre gemenskapen 
skapar sig en yttre i församlingen. Församlingsenheten fram- 
träder i första hand i det gemensamma gudstjänstfirandet. I 
denna ledas de enskildas böner in i samma andliga strömfåra, 
så att de samlas till ett samfäldt bedjande, under det att dock 
samtidigt den enskilde i ensamhet med Gud beder för både 
sig själf och de medbedjande, det senare, lika väl som det 
förra, ty äfven förbönen måste ju vara en bön i anden inför 
Gud allena. Individualism och socialitet stämma alltså här 
möte rinför I Flerten Foch oripa sa mt hyarandra, tatt denielse 
kunna tänkas åtskilda. Men härvid kan och får det icke 
stanna. Är, såsom vi funnit, en kristens hela lif en gudstjänst 
och måste följaktligen det gudstjänstliga förhållandet sträcka 
sig äfven och särskildt till de troendes inbördes relationer 
under lifvets alla lägen, så framträder med nödvändighet den 
i de kristnas hjärtan lefvande gudskärleken i en kärleksbevis- 
ning mot bröderna, som låter deras samfund framstå såsom 


en gemenskap, där lagen »en för alla och alla för en» gör 
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sig gällande i verk och gärning. Här hafva vi då den kristna 
socialismen i dess för alla skönjbara gestalt. Den apostoliska 
förmaningen: »Bären hvarandras bördor, och fullborden så 
Kristi lag» (Gal. 6: 2) kommer här till utförande, och det 
inbördes tjänandet kan gå ända därhän, att den ene brodern 
SUVvSrESkKtifrför den andres(1öjoh, 3: 16). Men då, sasom 
all socialism, Kristi församling söker afgränsa sig mot och 
stöta ifrån sig allt, som strider mot hennes väsen och syftc- 
mål, eller synden i alla dess yttringar, så känner hon sig 
däremot icke främmande för de jordiska förhållandena såsom 
sådana. Allt sant mänskligt vill kristendomen genomtränga 
med sin ande och taga i sin tjänst, och då den kristne drager 
i härnad mot denna världen, så är det endast för så vidt den 
är en ond värld. Han söker därvid öfvervinna det onda med 
det goda, att med sanningens och kärlekens vapen eröfra 
mänskligheten åt Kristus, på det hon må blifva frälst. Så 
vidgar sig den kristliga brödrakärleken till en allmännelig 
Färlekik(eWPRetr TT viIdfock Stare moeg sor att kunna slita 
alla, atven tenderna, I sin famn. Och då den enskilde troende 
härvidlag kämpar och arbetar på den plats, där han blifvit 
satt och äfven 1 detta afseende har att se till, att han person- 
ligt måste stå och handla inför Guds ansikte, så står han 
samtidigt som en man i ledet, stridande jämte de andra 
medkämpande för Guds rikes i och af församlingen represen- 
terade sak. 

Men om den enskilde på detta sätt såsom en lem i försam 
lingsorganismen i lefvande solidaritetskänsla gör dennas sak till 
sin egen, så bäres han å andra sidan af församlingen. Den 
i henne rådande anden utöfvar på honom ett bestämmande 
inflytande, och i samma mån gemenskapen med trosförvan- 
terna är innerlig, verkar den uppmuntrande, utvecklande och 
stärkande men äfven tuktande på hans andliga lif. Från 


församlingens andliga jordmån kan han icke lösgöra sig utan 
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fara för sin själ, något som dock icke hindrar honom att be- 
vara sin själfständighet och att, om så skulle behöfvas och 
han därtill har gåfvor, ingripa rättande eller ledande i för- 
samlingslifvet. Mellan den enskilde troende och församlingen 
äger alltså ett växelförhållande rum. Bägge betinga de hvar- 
andra och inverka på hvarandra till bäggederas utveckling på 
den en gång lagda lifsgrunden i enlighet med den af Kristi 
ord och Ande bestämda riktningen. 

Den nu gifna framställningen är, som väl torde vara 
klart nog, hållen från principiell synpunkt. Den har fattat 
förhållandet ideellt och därvid sökt fasthålla den heliga skrifts 
askådningssätt. Men skriften rör sig icke blott på de ideala 
höjderna, och den skildring af den första församlingen, han 
gifver, visar, att han mycket väl förstår att skilja mellan 
ideal och verklighet. Vi hänvisas därigenom att icke blott 
taga i betraktande det) kristliga ttvet, sadant detotllfstt 
innersta väsen är och som det hör vara, utan äfven huru det 
historiskt har gestaltat sig. Det är till en, visserligen mycket 
kort och sammanträngd öfversikt häraf, vi nu ha att öfvergaå. — 

Hvad då först urförsamlingen angår, sådan den fram- 
trädde efter andeutgjutelsen på pingstdagen och en tid där- 
efter i det hela taget bibehöll sig, så möter oss här en bild 
af det kristliga lifvet, som i sin omedelbarhet och älskliga 
naivitet närmar sig idealet i en grad, som sedermera icke ägt 
rum. Tonvikten faller därvid icke på det individuella utan på 
trosgemenskapen och församlingslifvet. Därom heter det, att 
de troende »voro beständiga i apostlarnes lära och i gemen- 
skapen och i brödsbrytandet och i bönerna, och att de hade 
allt” semensamt 2 (APSR 20042 0044) Mija, fatt i demi svammel 
hjärta och en själ, och att icke en enda sade något vara sitt 
af det, han ägde, utan allt var för dem gemensamt, och ej 
heller fanns ibland dem några behöfvande» (Apg. 4: 32,34). 


Här möter oss en socialism af ädlaste slag, en sådan som 
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endast Kristi Ande kan åstadkomma, och som profetiskt hän- 
visar till den tid, då församlingen, luttrad genom den anti- 
kristiska nöden och förföljelsen, skall vara skicklig att mot- 
taga mer af Andens fullhet än tillförene. Att emellertid äf- 
ven under kristendomens första, stora tid icke allt var som 
sig borde, blef snart nog uppenbart (Ananias och Saffira 
Apg. 5), och missnöje och tvister med anledning af det sätt, 
hvarpa kärleksgåfvorna fördelades, nödvändiggjorde en be- 
gynnande organisation af den sociala verksamheten, som vid 
församlingens tillväxt blef alltmer omfattande. Efterhand 
differentierades' arbetet, så att det kom att sträcka sig till 
veane Se AM sr oc OL (CAN NA. OM I I. LOT ASL 
5: 3,9, 10; Tit. 2:3—5). Sålunda framstod kyrkan såsom ett 
samfund, där solidariteten sträckte sig till lifvets alla förhål- 
landen och gaf henne en fasthet inåt och utåt, som ej kunde 
vara större. Anmärkningsvärd är såväl det sedliga allvar, 
man kunde nästan säga stränghet, som det praktiska sinne, 
som vid församlingslifvets rikare gestaltning något längre fram 
1 tiden utmärkte den sociala verksamheten. Ingen lättja, intet 
själfsvåld, intet tiggeri fick förekomma. Hvar och en tillhölls 
att I sin kallelse göra sin plikt och att särskildt antaga sig 
sina närmaste i deras behof, på det att församlingen icke 
inatteronodistvisbetungas (I Fesst4Tiierlessiro;en im. 
BENLÖJ: 

Endast i förbigående omnämnande, att den apostoliska 
predikan och undervisningen med lika kraft vänder sig till 
den enskildes samvete (är individualistisk), som den är socialt 
uppbyggandet jirit. sex Apg: 2032T5 Galore Tim Ssurde 
pms Ia Ac Höra INS HN JA AR AA Se I KOR KORIS Vt 
böra särskildt hänvisa till sakramenten såsom de nådemedel, 
i hvilka på ett i ögonen fallande sätt framträda de kristen- 
domens bägge sidor, som vi här behandla. Allra först dopet. 


Då Petrus pingstpredikan gjort det intryck på hans åhörare, 
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att de med bekymmer frågade, hvad de skulle göra, fingo 
de till svar: »Gören bättring, och hvar och en af eder låte 
sig döpa i Jesu Kristi namn till syndernas förlåtelse» (Apg. 
2: 38). Här framställes för den enskilde nödvändigheten att 
genom dopet öfverlämna sig åt Kristus och därigenom blifva 
delaktig af syndaförlåtelsens nåd. Men om dopets individua- 
listiska sida härmed träder i dagen, så är dess socialistiska 
betydelse ej mindre betygad i nya testamentet. Ty genom 
detsamma upptages den enskilde i församlingen, inlämmas i 
Kristi andliga kropp, i hvilken hvarje lem har sin förrättning 
till hela > Jstoppens sagny (Apor 2 4 les AROS 
I dopet såsom den andekraftiga centrala utgangspunkten för 
det kristliga lifvet finna vi alltså detta lifs dubbelsidiga ka- 
raktär betecknadt på ett sätt, som knappast kan vara tydli- 
gare. Sammalunda förhåller det sig med den h. nattvarden. 
Denna är i första hand den enskilde troendes delaktighet af 
Kristi lekamen och blod eller af Kristus såsom försonings- 
offret för världens synd. Den heliga måltiden förmedlar alltså 
för den enskilde en gemenskap med Kristus, som under förut- 
sättning af tro later honom fullare och mäktigare än tillförene 
erfara kraften af syndaförlåtelsens nåd till hjärtats och sam” 
vetets djupare rening och till innerligare lif i Guds kärlek, 
och detta ju mer han vid sin nattvardsgång så kan se på sin 
frälsare, att allt annat försvinner för honom, alltså vara i dju- 
paste ensamhet med Herren. Men nattvarden är ock det 
kraftigaste uttryck för de troendes inbördes gemenskap i tro 
oehtkarlekrellenattiderarorett /kttistus (TIKORHo Ny odadsn 
I den apostoliska kyrkan var tvifvelsutan medvetandet om de 
bägge sakramentens betydelse i nämnda hänseenden lefvande, 
och svårligen fanns någon verkligt troende, som icke förnam 
både dop och nattvard såsom medel till en innerligare för- 
bindelse både med Herren och med bröderna. I oupplöslig 


förening finna vi således kristendomen såsom på en gång 
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utpräglad individualism och djup socialism i sakramenten träda 
oss till mötes. 

Den apostoliska kyrkan saknade visst icke sina fläckar, 
särskildt i sedligt afseende (Kor. brefven), men i den andliga 
grundriktningen, i rikedomen af andliga gåfvor och i troslif- 
vets innerlighet öfverglänser hon i:hög grad den följande 
periodens och i stort sedt alla senare tiders kyrka. Redan 
före hälften af det andra århundradet visa sig tecken till en 
missriktning, hvilken, ju längre tiden led, alltmer utpräglar sig. 
Det kristliga lifvets omedelbarhet och innerlighet mattas efter 
hand, under det att den yttre samfundsmässighetens betydelse 
på ett betänkligt sätt öfverdrifves. Äfven före Konstantins 
anslutning till kristendomen finna vi, trots många enskildas 
martyrmod och mycken kärleksbevisning t. o. m. mot hed- 
ningarna i tider af trångmål och nöd, enfalden och renheten 
af de flestas tro grumlad. Icke hjärtats hängande vid Kristus, 
utan en dogmatisk öfvertygelse utan innerlighet träder oss 
alltför ofta till mötes, och då denna slags tro ej kunde i och 
för sig vara saliggörande, kräfdes till den ett supplement af 
goda gärningar, framför allt bestående i allmosegifvande. Kyr- 
kans socialitet får ock småningom en statutarisk karaktär och 
undantränger eller äåtminstone försvagar i hög grad den indi- 
viduella trossjälfständigheten. Alltför många trodde sig blott 
genom att deltaga i kyrkans kult och böja sig under hennes 
ordningar vara på lifvets väg, och den brödratukt, som utölf- 
vades i den apostoliska församlingen, öfvergick till en botpro- 
cedur med en icke så liten juridisk bismak. Kedan under 
förföljelsetiderna eller rättare under deras mellantider, hade 
kyrkan inom sig emottagit många orena element, och huru 
stor den världslighet var, som med dem i henne inträngt, 
uppenbarade sig i det massaffall från henne, som ägde rum 
under de deciska och diokletianska förföljelserna. Det i kyr- 


kan inkomna fördärfvet, ehuru obetydligt mot hvad det längre 
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fram blef, var stort nog för att framkalla begynnelsen till den 
företeelse, som skulle blifva af en så oerhörd betydelse för 
den kyrkliga utvecklingen: anakoret: och munklifvet. Det 
är ett misstag att anse denna flykt ut i öknarna, som tog sin 
början i tredje århundradet, hafva sin enda grund i förföljel- 
serna. I de flesta fallen var det fastmera, jämte föreställnin- 
gen om det asketiska lifvets helighet, farhågan för att af det 
växande fördärfvet taga skada till själen, som dref många af 
tidens frommaste män ut i vildmarken för att där lefva en- 
samma med Gud. Det var i visst afseende den kristliga in- 
dividualismens protest mot kyrkans ensidiga, yttre socialitet. 

Och när från och med Konstantins tid och framför allt 
sedan kyrkan blifvit fullständig statskyrka, massorna dels af 
tvång dels frivilligt strömmade in i henne, då framstod hon 
mer och mer såsom en politia externa. Renlärighet å ena 
sidan och det med allt större myndighet beklädda episkopatet 
a den andra bildade ett samfundsband, som trädde i stället 
för enheten i anden. Därtill kom trycket af det bysantinska 
kejsardömet, som med yttre maktmedel sökte reglera den 
kyrkliga utvecklingen och skapa eller befordra kyrkans enhet 
efter sitt sinne. Ej underligt då, om hvarken den förra eller 
den senare erbjuder en hugnelig anblick. 

Under allt detta var dock lifvet för ingen del slocknadt 
inom kyrkan. Mycken uppriktig fromhet fanns utan tvifvel 
hos många både män och kvinnor, och bland biskoparna fun- 
nos flera, som med stor begåfning och rik bildning förenade 
en kristlig karaktär och ett uppoffrande, troget arbete. Den 
akta kristliga socialismen gjorde sig ock på mångfaldigt sätt 
gällande. Hospital och andra anstalter för sjukas och nöd- 
ställdas vård uppstodo i mängd, och kyrkan glömde icke sin 
kallelse, att i bruket af de henne tillflutna rikedomarne vara 
de fattigas kassaförvaltare. Sorgligt var, att kyrkan såsom 


ett yttre socialt samfund, styrdt af biskopar och synoder, så 
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trädde i förgrunden, att det personliga, omedelbara omfattan- 
det af Kristus mer och mer förlorade sin betydelse såsom det 
enda verkliga kriteriet på sann kristendom, men trots denna 
betänkliga brist och andra skador var dock kyrkan en sedlig 
stormakt, hvars hälsosamma inflytande på folklifvet var omiss- 
känneligt. Kristi Ande hade dock ej alldeles vikit ifrån kyr- 
kan, och hans makt att välsigna kunde ej genom den mänsk- 
liga förvändheten hindras att i mångt och mycket göra sig 
gällande. 

Vi hafva i det ofvanstående närmast haft den österländ- 
ska kyrkan i sikte. Vända vi oss nu särskildt till den i väster- 
landet, så finna vi väsentliga likheter men äfven betydande 
olikheter ju längre desto mer framträda mellan de båda kyrko- 
hälfterna. Det goda vi funnit inom österlandets kyrka fanns 
också och kanske i högre grad inom systerkyrkan, likasom 
äfven där den kristliga individualismen träder tillbaka för den 
yttre socialiteten, individen för samfundet. Men då den öster- 
ländska kyrkan består af flera afdelningar, styrda af patriarker 
och biskopar, men under politiskt tryck af de bysantinska 
kejsare, så samla sig de västerländska församlingarna alltmer 
omkring den romerske biskopen, som efterhand såsom påfve 
framstår i den småningom erkända egenskapen af kyrkans 
öfverhufvud och enhetspunkt. Kyrkan får alltså en monarkisk 
karaktär med fast yttre organisation. Hon gör med stigande 
kraft anspråk på att vara den sanna Civitas Dei på jorden 
med påfven såsom Kristi ofelbare ståthållare till regent, under 
hvars absoluta välde alla jordiska makthafvare och alla en- 
skilda hafva att ödmjukt böja sig. I följd af denna uppfatt- 
ning af kyrkans väsende är det icke så mycket en på den 
personliga, religiöst-sedliga utvecklingens väg vunnen öfverens- 
stämmelse med kyrkans lära som fastmera den reflexionslösa 
underkastelsen under den påfliga auktoriteten, som fordras för 


medlemskap i Roms kyrka. Tron blir en tro på kyrkan och 
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endast i andra hand en tro på Kristus, ja, man nöjer sig ej 
sällan med den s. k. fides implicita, enligt hvilken det är nog 
att tro, hvad kyrkan tror, utan att ha mycken reda på tvad 
kyrkan tror. Denna garanterar saligheten åt hvar och en, 
som viljelöst öfverlämnar sig åt hennes ledning, lyder hennes 
prästerskap och på föreskrifvet sätt brukar hennes sakrament. 
Individualismen är här fullkomligt uppslukad af socialiteten. 
I jesuitismen har den romerska kyrkoprincipen fatt sitt renaste 
uttryck. Kyrkan, rättare sagdt ordenssamfundet, är den en- 
skilde jesuitens både förstånd, vilja och samvete, absolut lyd- 
nad är hans enda plikt. 

Nu är detta likväl icke så att första, som om individer 
skulle vara en slö, all handlingskraft beröfvad iakttagare af de 
kyrkliga bruken. Tvärtom framträder inom den romerska 
kyrkan en uppenbarelse af en egendomlig individualism, vi 
skulle — om uttrycket tillätes — kunna kalla den en den 
mest utpräglade objektiva individualism. En glödande hänfö- 
relse för kyrkan och hennes sak, som kan drifva till de största 
möjliga offer, framträder ofta inom Roms kyrka, och i det 
afseendet står jesuitismen kanske främst. Att par sattisom 
samfundet fordrar, utan tvekan åt detsamma offra hela sin 
personlighet, det är mer än offrandet af endast det lekamliga 
litvet såsom sådant, det hänvisar på en oerhörd viljeenergi, 
hvadan vi här möta den förunderliga synen af den individuella 
viljans uppgifvande, som framkallar den största viljeansträng- 
ning. Vid tanken på den allt förmående samfundsanden, som 
häri uppenbarar sig, må man väl fråga sig, om ej den romer- 
ska kyrkan mer än något annat samfund förverkligat socialis- 
mens idé och med rätta kan skrifva öfver sina tempelportar: 
»En för alla», låt vara att däraf icke nödvändigt följer den 
andra delen af denna devis: »alla för en». 

Men denna kyrkas socialism saknar ej heller den sida, 


som visar, att inom henne Kristi anda, trots allt hedniskt 
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väsen, som hon i sig upptagit, icke är utdöd. Hennes stor- 
artade välgörenhet, hufvudsakligen utöfvad af de många and- 
liga ordnar, som ingå i hennes organism, öfverskyler i mångas 
ögon hennes brister och uppväcker äfven hos hennes mot- 
ståndare beundran. Och dock grumlas äfven detta, det bästa 
inom henne, af en djupt oevangelisk tillsats, nämligen af läran 
om gärningarnas förtjänstlighet. Den individualism, som här- 
vidlag möter oss, är följaktligen icke den äkta kristliga, ty 
denna söker särskildt i den meningen bevara sig för allt själl- 
viskt, att den är angelägen att i sina verk icke lämna rum 
för tanken på egen förtjänst eller värdighet. Emellertid är 
på grund af vår inbitna själfviskhet egenrättfärdigheten en 
stadigvarande frestelse, och då i följd däraf föreställningen om 
våra »goda gärningars» förtjänstlighet inför Gud mäktigt till- 
talar oss, så är det icke underligt, att den kyrka, som fram- 
håller gärningarnas evighetsvärde, framkallar en ifver i utöf- 
vandet af allehanda kärleksverk, som ej sällan synes öfvergå 
deras, hvilka härvidlag ej känna till något annat motiv än 
Kristi kärlek. ” Därför bar ock från romersk-katolsk sida 
(Ratzinger) under beklagande erkänts, att den nämnda ifvern 
minskats, sedan man börjat skjuta talet om de goda gärnin- 
garnas förtjänst åt sidan. Antaget, att så förhåller sig, kunna 
vi väl däri se ett glädjande tecken till, att Rom ändtligen vill 
låta evangelium i dess fullhet komma till sin rätt och därmed 
låta den äkta kristliga individualismen, så länge och så kon- 
sekvent undertryckt, träda fram och göra sig gällande inom 
henne? Detta är mera att önska än att hoppas, ty därmed 
skulle följa uppgifvandet af kyrkans medlareställning och allt, 
hvad därmed sammanhänger, och till denna själfuppoffring 
lär hon aldrig bekväma sig. 

Därmed må nu blifva huru som helst, den evangeliska 
omedelbarheten och individualismen hör så till kristendomens 
väsen, att den ej kan tillintetgöras med mindre, att Kristus 
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fullständigt utdrifves ur kyrkan. Den antager i den romerska 
katolicismen blott en egendomlig form. Vi ha redan vid talet 
om den gamla kyrkan påvisat den. : Munklifvet är, där det i 
någon mån motsvarar sin idé, ett ingående i den kristna in- 
nerlighetens helgedom, ett försök att i en kyrka, som inbjuder 
till så mycket blott utvärtes väsen, få tillfälle att. lefva i den 
ensamhet med Gud, om hvilken vi förut talat såsom tillhö- 
rande det personliga troslifvet. Att de stränga klosterreglerna 
ej behöfva härför vara ett hinder, är tydligt. Men innerlig- 
heten i munkens troslif får lätt en mystiskt panteistisk karak- 
tär. Elan blir icke sa mycketrdentenskildefsomtipersonis 
själfständighet träder inför Guds ansikte för att under motta- 
gande af hans fria, oförskylda nåd, fritt öfverlämna sig åt 
honom för att, obunden af allt annat än den tacksamma kär- 
leken, verka hans verk. Munken sätter snarare sin uppgift i 
att afdö från det egentligt personliga. Han åstundar att i 
passiv kontemplation innerligt försänka sig i Gudomen, och, 
hvilande i honom, "saligt glömma eller rättare uppgifva sitt 
eget jag. Vi finna alltså, att den kristna individualismen och 
socialismen i den romerska kyrkan svårligen kunna komma 
till verklig harmoni. Personlig, lefvande tro på Kristus såsom 
förutsättning för den kyrkliga solidariteten vill denna kyrka 
så litet veta af, att hon fastmera yrkar på motsatsen, eller 
att individen endast genom att kritiklöst underkasta sig henne 
har rätt till det kristna namnet. För den suveräna kyrkliga 
auktoriteten skall a//z vika, och den protest från trosinnerlig- 
hetens ståndpunkt, som vi sett munklifvet i visst afseende af- 
lägga, har icke kunnat och kan ej heller någonsin bringa »en 
kristen människas frihet» till sin rätt inom påfvedömets kyrka. 

Missriktningen i den kyrkliga utvecklingen, som till slut 
förde till det absoluta påfvedömet, har under ingen tid saknat 
kritik. Under medeltiden höjdes från olika håll protester mot 


det kyrkliga fördärfvet, och ehuru dessa protester ofta vero 
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orenade af falska läror -och allsköns svärmeri, så saknades 
dock ej enskilda män och riktningar, som voro besjälade af 
en evangelisk anda. Vi kunna emellertid icke sysselsätta oss 
vare sig härmed eller med de s. k. reformatoriska kyrkomö- 
tenas misslyckade försök att råda bot på missbruken. Vi 
öfvergå utan vidare till den protest, som i »tidens fullbordan 
aflades af Luther, och som medförde den länge väntade och 
efterlängtade reformation, hvilken förde den kyrkliga utveck- 
lingen in på nya och bättre banor. 

Den lutherska reformationen innefattade i första hand 
en det kristna samvetets protest mot påfvekyrkans falska, 
omattliga auktoritetsanspråk. Den var den »kristna människans 
frihet», som kräfde sin rätt gentemot den Roms kyrka behär 
skande nomismen, det var den urkristliga idén om de troen- 
des andliga prästadöme, som fordrade nedbrytandet af den 
skiljemur, som kyrkan upprest mellan den enskilde och Gud. 

Allt detta var sammanfattadt i läran om rättfärdiggö- 
relsen af tron allena i dess egenskap af omedelbar, hjärtlig 
förtröstan på Guds nåd i Kristus Jesus och .såsom den sub- 
jektiva källan till den kristliga sedligheten. En gudstjänst i 
anda och sanning i motsats till det romerska ceremoniväsen- 
det i en gudstjänst, där mässoffret var hjärtepunkten, en det 
frigjorda hjärtats villiga och glada lydnad för Gud i mot- 
sats till den förment förtjänstfulla underkastelsen under den 
påfliga auktoriteten, ett framhäfvande af troheten i den jor- 
diska kallelsen, såsom i sitt slag äfven en gudstjänst, i mot- 
sats till munklifvet såsom det högre, 1 egentlig mening and- 
liga lifvet och slutligen betonandet af äktenskapet såsom ett 
heligt stånd i motsats till öfverskattandet af celibatet, detta 
allt följde såsom konsekvenser af läran om rättfärdiggörelsen 
af tron utan lagens gärningar. Så ställde då reformationen 
den enskilda människan ansikte med ansikte med Gud och 


införde hela det mänskliga lifvet under nya, sant evangeliska 
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synpunkter. Det var en verklig förnyelse af kristendomen, 
som härmed kom till stånd, det var en omvärdering af alla 
lifsförhållanden af den mest genomgripande betydelse, det 
var den kristliga individualismen, som kräfde och ändtligen 
vann sin rätt. 

Emellertid kunde den evangeliska åskådningen icke så 
oenast fattas i dess renhet, än mindre genomföras inom den 
reformerade kyrkan. Missförstånd och svåra missbruk af den 
evangeliska friheten inträdde, den individualistiska principen 
fick en falsk användning, så att dels ett vildt svärmeri, dels 
en vidtgående antinomism hotade att fördärfva den reforma- 
toriska rörelsen. Gentemot dessa förvillelser satte Luther 
med beundransvärd vishet den äkta kristliga socialismen med 
sitt inre tvång: den kärlek, som gör den genom tron frigjorda 
kristne till allas tjänare. - Han lyckades också verkligen att, 
så långt hans ord nådde och behjärtades, dämpa orosvågorna. 
Men det var icke blott omöjligt att återföra kyrkan till den 
apostoliska kyrkans relativa renhet, utan äfven att åstadkomma 
ordningar för församlingslifvet, som i det väsentliga kunde 
vara ett uttryck af de sant reformatoriska grundsatserna. 
Detta lag långt öfver tidens förmåga. En femtonhundraårig 
historia låg emellan då och den apostoliska kyrkan; dennas 
omedelbarhet var endast af temporal betydelse, beroende på 
hennes egenskap att vara en från staten och det allmänna 
folklifvet isolerad brödrakyrka. Nu var kyrkan folkkyrka, 
och massan af hennes anhängare voro minst sagdt i hög grad 
omyndiga och alldeles oskickliga att i någon mån aktivt del- 
taga i det kyrkliga nydaningsarbetet. Att under sådana för- 
hållanden en kyrklig ordning skulle kunna komma till stånd, 
som på lifvets väg genom inre nödvändighet växte fram ur 
församlingen, var alldeles otänkbart. Skulle därför den till 
sin rätt principiellt komna individualismen icke urarta till 


själfsvåld och medföra allmän upplösning, så var det nöd- 
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vändigt att tillgripa statutariska medel. Den socialitet, som 
därigenom vanns, var visserligen långt ifrån den ideala, men 
den motsvarade tidens kraf. Kyrkans omsorg måste i första 
hand rikta sig på folkets uppfostran till kyrklig myndighet, 
och först när hon lyckats häri, kunde det blifva fråga om en för- 
fattning af verklig evangelisk art. Tillsvidare måste man till- 
gripa ett kyrkligt juridiskt rättstillstånd, och härtill var statens 
hjälp nödvändig. Däraf öfverlämnandet af kyrkomakten i 
flera af dess väsentliga funktioner åt furstarna såsom lagens 
väktare och handhafvare af den i Guds vilja grundade natur 
liga samfundsordningen. Sålunda inträdde ett kyrkligt socialt 
tillstånd af yttre juridisk karaktär, hvarvid dock särskildt 
Luther bemödade sig att åt den kristliga individualismen be- 
reda nödigt utrymme. Däraf hans yrkande på aflägsnande 
af allt religionstvång (»låt andarne plaska på hvarandra») och 
på frihet i afseende på bikt och nattvardsgång, låt vara att 
han genom omständigheternas tvång nödgades medgifva, ja, 
slutligen yrka på frihetens tämligen skarpa begränsning där- 
vidlag. 

Hvad särskildt angår bevisningen af den kärlek, som är 
den kristliga socialismens väsen, så gjordes på många ställen 
försök med en fattigvård, som, buren af Kristi anda, skulle 
förekomma och afhjälpa den lekamliga nöden och det från 
den katolska kyrkan ärfda, oerhördt utbredda tiggeriet. Men 
till en evangelisk församlingsverksamhet kunde det härvidlag 
så mycket mindre komma, som man icke gjorde någon skill- 
nad mellan Kristi församling och det borgerliga samfundet. 
Man ville visserligen draga försorg om de fattiga såsom en 
kristlig kärleksplikt, och framför allt borde prästerna låta sig 
vara angeläget att verksamt antaga sig de nödställda, men 
det var dock de borgerliga myndigheterna, som hade att be- 
kämpa och, såvidt möjligt, utrota tiggeriet, samt gå i författ- 


ning om, att bjälp bereddes åt de verkligt behöfvande. Så 
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uppstod efter hand en mängd fattigförordningar, som bra litet 
voro uttryck af den kristliga kärleken, och ju mer statskyrko- 
väsendet utbildade sig, desto mer fick fattigvården en genom- 
gående lagisk karaktär. Fattigskatt åa ena sidan och alle- 
handa yttre maktmedel för tiggeriets bekämpande a den 
andra, sådan var den ordning, som allt konsekventare genom- 
fördes. Att enskild välgörenhet härunder för ingen del sak- 
nades, var lika gifvet som naturligt, men någon motsvarighet 
mot den genuint kristliga diakonien, sådan den framträdde i 
den äldsta kyrkan, söker man förgäfves. Därvid har det ock 
i stort sedt förblifvit ända till vår tid, då rika ansatser gjorts 
och göras till en tidsläget motsvarande andlig och lekamlig 
hjälpbevisning i enlighet med evangelii anda och fordran. 
Kasta vi nu en blick på den lutherska kyrkans utveck- 
ling i allmänhet under det 16 och 17 århundradet, så finna 
vi, att hon i teorien byggde på den vid reformationen lagda 
grunden. Läran om rättfärdiggörelsen af tron allena beto- 
nades och värnades om med den största ifver, och trons på- 
nyttfödande kraft framhölls nog också, men detta dock ej 
med tillräcklig styrka, hvadan den kristna individualismen 
långt ifrån kom till sin rätt. Praktiskt sedt, kom en sträng 
troslag till stånd, beroende på ett sådant inskärpande af den 
rena läran såsom trons nödvändiga innehåll, att det person- 
liga förhållandet till Kristus allt för mycket sköts åt sidan, 
så att tron lopp fara att förvandlas till en andelös ortodoxi. 
Sålunda hotade renlärigheten att för lutheranen blifva, hvad 
den påfliga auktoriteten är för katoliken, en objektiv ofelbar 
makt, hvarunder den enskilde hade att böja sig och att låta 
allt därvid bero. Ordet om kärleken såsom fullkomlighetens 
band kunde naturligtvis icke alldeles förbigås, men om dess 
kristligt sociala betydelse hade man ringa förståelse. Stränga 
sedepredikningar höllos ofta, men man vände sig därvid 


hufvudsakligen mot de syndiga gärningarna såsom sådana och 
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gick icke tillbaka till deras källa, syndigheten. Därför kom 
det icke till något kraftigt yrkande på en grundlig sinnes- 
ändring såsom förutsättning för tron, liksom ock helgelsen 
sasom trons nödvändiga frukt ofta fick en mycket mager be- 


handling. Med ett ord, det kristliga lifvets organiskhet förbi- 


sägs, och det utstyckades i bättring, tro, rättfärdiggörelse och 


goda gärningar såsom nåra nog liggande bredvid hvarandra. 
Denna formalism framträdde ock i det kristligt sociala lifvet. 
Jämte anslutningen till den rena läran, var lydnad för den 
»kristliga öfverheten»> och iakttagandet af den kyrkliga ob- 
servansen det egentliga sociala bandet, hvars brytande bela- 
des med stränga straff. 

Under tiden saknades dock icke kraftiga evangeliska 
vittnesbörd af högt begafvade män, som nitälskade för en 
kristendom i anda och sanning (Joh. Arndt, Christian Scriver, 
MoacktnmyLutsen an .clemneh FNiGler tm IRIIRESeduoe ne 
Pontinus, bisk. i Linköping; I Rothovius, bisk. i Åbo; J. 
Rudbeckius, längre fram Spegel, Svedberg, o. a.). Bland de 
mest ortodoxa teologerna funnos ock män af stor fromhet 
(Löscher), och i församlingarna uppenbarade sig ej sällan en 
naiv, men långtifrån kraftlös gudsfruktan. TI alla händelser 
dröjde det icke länge, innan en reaktion mot det stela kyrko- 
väsendet med dess ensidiga objektivitet och blott yttre socia- 
litet framträdde. Det var pietismen med dess fordran på 
religiös innerlighet och på trons uppenbarande i ett heligt 
kärlekslif, hvari den kristliga individualismen ånyo gjorde sig 
gällande. Dock var pietismen med dess ensidiga betonande 
af botsmärtan och dess icke alltid måttfulla asketism icke 
ägnad att framkalla den mäktiga, karaktärfulla individualism, 
som 'ej utesluter utan fordrar och skapar den äkta kristliga 
socialismen i enlighet med den lutherska andan, hvilken fått 
sitt klassiska uttryck i Luthers skrift om »en kristen män- 


niskas frihet». Man må dock icke, såsom så ofta sker, döma 
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alltför strängt om »pietismens trängbröstighet» m. m., ty den 
reaktion den framkallade var nödvändig och i det hela hälso- 
sam. Därjämte bör man ej glömma, att kvarje reaktion mot 
ett rådande missförhållande alltid är eller blir i följd af spän- 
ningen mellan motsatserna mer eller mindre ensidig. Äfven 
Luthers uppträdande mot Rom var icke fritt från en öfverdrift 
åt ett visst håll, som längre fram kom honom att yttra, att 
om han vetat, att det skulle komma att gå som det gått, så 
hade han börjat annorlunda. 

Mycken förebråelse har pietismen fått uppbära för sina 
collegia pietatis. Meningen med dessa sammankomster var 
väl bland annat att bilda evangeliska brödrakretsar, inom 
hvilka den andliga solidaritet och socialitet, som kyrkan i sin 
helhet icke mäktade åstadkomma, skulle kunna förverkligas, 
utan att därmed någon separatism hvarken åsyftades eller 
vore att befara. Man får icke misskänna detta utslag af den 
kristliga andens fordran på en tros- och kärleksgemenskap 
som, motsvarande kyrkans väsen, bildar det starkaste sociala 
band och låter de kristnas enhet i anden komma till ett be- 
stämdt uttryck i lifvet. Men felet därvid var, att pietismen 
saknade sinne för kyrkolifvets omfattande organiskhet, ett fel, 
hvaraf för öfrigt hela tiden led. Ty ehuru det rådande stats- 
kyrkoväsendet nog hade organiskhetens form, så fattades 
dock den rätta andan. Allt var byråkratiskt ordnadt, och 
någon verklig förståelse för ett sant, evangeliskt församlings- 
lif fanns knappast. Äfven om pietismen hade velat, skulle 
den i förevarande afseende icke ha kunnat någonting uträtta, 
föremål, som den ju var för ortodoxismens misstänksamhet 
och bitterhet. Men den hvarken kunde eller ville förstå sin 
uppgift att vara kyrkolifvets salt utan älskade att så strängt 
som möjligt afskilja sig från allt, som i hennes ögon var 
värld. Så förföll hon omsider till ett andligt kotteriväsen och 


utspårade slutligen mångenstädes till en mystiskt svärmisk 
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sekterism. Sålunda skakade pietismen i sitt senare skede allt 
för mycket på den kyrkliga. objektiviteten och blef jämte 
den ensidigt förståndsmässiga ortodoxismen en vägrödjare för 
neologien. 

En afläggare af pietismen, men i flera väsentliga stycken 
densamma mycket olik, är herrnhutismen. Bortseende från de 
maångfaldiga brister och rena osmakligheter, som särskildt före 
Spangenbergs reformation vidlådde denna egendomliga kyrk- 
liga företeelse, måste erkännas, att vi i brödrasocieteten vid 


oo, I hvilken kristendomens 


Herrnhut finna en församlingsbildning, 


på en gång individualistiska och socialistiska karaktär vunnit 
ett uttryck, som man svårligen finner annorstädes inom den 
evangeliska kyrkan. Församlingslifvet är organiseradt på ett 
sätt, som — hvad man än däremot kan invända — förträff- 
ligt passar för de egendomliga förhållanden, inom hvilka det 
för sig. Det sociala bandet är mycket starkt och inverkar 
tuktande och renande på individualismen utan att förkväfva 
den. Och hvilken kärlekens kraft, det lilla samfundet ut- 
Vecklat och utvecklar det framträder, utom i dess inre lit i 
dess missionerande verksamhet, hvari det öfverglänser alla 
andra kyrkor. Att emellertid dess sociala ordningar och in- 
rättningar i öfrigt icke kunna vara efterföljansvärda förebilder, 
benöfver, val ej påpekas. Historiska förhållanden betingade 
deras bildande och säregna organisation, och andra förutsätt- 
ningar kräfva andra kyrkoformer. Det församlingslif, som 
trots många ogynnsamma omständigheter kan och bör inom 
en folkkyrka utvecklas, kan omöjligen gestalta sig till formell 
likhet med Herrnhut, men behöfver därför ej blifva mindre evan- 
geliskt och kraftfullt. Dessutom vidlåder herrnhutismen något 
af sektens ensidighet, en sak som framkallat vissa, icke syn- 
nerligt sympatiska drag i dess historia. Den är en märklig 
kyrklig företeelse, i hvilken den enkla kristustrons kraft här- 


ligt uppenbarat sig, och åtskilliga viktiga lärdomar kunna och 
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böra af den hämtas, men en mönsterförsamling 1 apostolisk 
stil är den med alla sina förtjänster icke. 

Huru förhåller det sig med den lutherska kyrkan i våra 
dagar? Hon har genomlefvat den vulgära rationalismens 
torra period, hon har med bevarande och fördjupande af dess 
humanitära sträfvanden blifvit benådad med en väckelse, som 
återfört henne till den af reformatorerna lagda grunden. Hen- 
nes författning, delvis något olika i de länder där hon vunnit 
hemortsrätt, är i det hela densamma som under det första 
seklet af hennes tillvaro. Staten har fortfarande öfver henne 
ett inflytande, som icke saknar faror, ödesdigra nog. Hennes 
bekännelse är det egentliga, verkligt kyrkliga föreningsbandet 
mellan hennes medlemmar och, allt under förutsättning af den 
h. skrifts superioritet, hennes objektiva grundval. Teoretiskt 
är bekännelsen oförändrad, men praktiskt har hon förlorat 
sin förra stramhet, och tidens tecken tyda allt bestämdare 
på, att hennes redan nu betydligt förminskade auktoritet 
snart nog torde blifva alldeles undangräfd. Individualismen 
såsom det personliga, omedelbara förhållandet till Gud beto- 
nas icke blott starkare än någonsin förut, utan man gör den 
i och för sig så uteslutande till kristendom, att kvad man 
tror, trosinnehållets sanning icke får någon väsentlig bety- 
delse utan alltmer lämnas ur räkningen. På lärans område 
kräfver man ofta en hejdlös subjektivism, allt skall tagas för 
godt och erhålla fritt utrymme, som framställer sig själft så- 
som uttryck för personlig kristlig öfvertygelse. Att detta är 
en förvridning af den sanna, kristliga individualismen är klart, 
ty lika visst som kristendomen hvilar på den särskilda gu- 
domliga uppenbarelse, hvarom den h. skrift är det urkundliga 
sannfärdiga vittnet, så är hvarje tro, som frigör sig från hen- 
nes sanningsmeddelelse, ingen kristlig tro, den må för öfrigt 
vara hvad som helst och berömma sig af hvad som helst. 


Eller skulle det verkligen vara så, att ett visst personligt för- 
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hållande till Gud skulle förtjäna namnet kristligt, som icke 
hvilar på Kristus i hans oskiljaktiga sammanhang med Guds 
genom honom utfärda frälsningsgärningar och med hans ord 
och lära? Det vill synas, som om denna fråga icke kunde 
besvaras på mer än ett sätt, och dock ser man många, som 
ej vilja veta af talet om Kristi väsensenhet med Fadren, om 
hans försoningsoffer och hans verkliga uppståndelse, och det 
oaktadt framställa sig själfva såsom de där först ha rätt 
förstått kristendomen, alltså såsom kristna företrädesvis. 

Men om den kristliga individualismens natur på detta 
sätt missförstås eller förväxlas med subjektivt godtycke, så 
synes a andra sidan kristendomens socialism mer än någonsin 
uppenbara sin kraft. Solidaritetstanken är i våra dagar mäk- 
tigare än under någon tid efter reformationen, och en mång 
gestaltad, vidt utbredd kärleksverksamhet vittnar fördelaktigt 
om utvecklingens kristliga karaktär. Ja, stor är i sanning 
Dyasten an KrSstivande, da tf om. då som to. hender til 
hans kors, icke kunna undandraga sig hans inflytande. An- 
märkas bör. likväl, att kärleksverksamheten hos oss hittills 
hufvudsakligen bedrifvits af privata föreningar och alltsa icke 
kan betraktas såsom en från kyrkan såsom sådan utgående 
verksamhet. Man kan tycka, att i detta mycket omhuldade 
föreningsväsen ett stycke rom. katolicism uppenbarar sig, ty 
inom Roms kyrka är där ingen ände pa religiösa föreningar 
både med och utan filantropiska syften. Men den väsentliga 
skillnaden härvidlag är dock den, att under det de katolska 
föreningarne i de flesta fall stå under prästerlig ledning och 
i alla händelser besjälas af ifver för kyrkan samt arbeta i 
hennes anda, så äro de inom vår kyrka verkande förenin- 
garna ej sällan misstänksamma mot kyrkan och understundom 
nära nog separatistiska. Orsakerna härtill äro tvifvelsutan 
flera, men en af dem är nog fruktan för att statskyrkans 


byräkratism skall inverka förlamande på arbetet och utsläcka 
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anden. Därtill kommer detta utslag af ultraprotestantisk in- 
dividualism, som med sina tendenser till sektbildning hotar 
hvarje evangelisk kyrka med splittring och upplösning. Emel- 
lertid synes man med växande insikt uti folkkyrkans stora 
betydelse ha börjat vakna upp öfver den här föreliggande 
faran. Man har börjat arbeta på väckande af ett församlingslif 
på basen af den förhandenvarande kyrkliga organisationen, i 
så måtto nämligen, att man vill inom lokalförsamlingarna 
samla alla där befintliga lefvande krafter till gemensamt ar- 
bete i kärlekens tjänst och för folklifvets lyftning och renande. 
Detta i första hand inom hvarje sådan församling för att, i 
samma mån man däri lyckas, låta arbetet organiskt utveckla 
sig till en mera omfattande verksamhet för Guds rikes upp- 
byggande (hednamissionen m. m.). Diakon- och diakoniss- 


verksamhet komma härvid allra först i fråga, hvartill sluter 


sig ungdomens tillvaratagande genom kristlig undervisning ' 


medelst föredrag och samtal samt genom beredandet af till- 
fällen till ett ädelt, af sedlig anda genomträngt samlif. Icke 
blott prästerna utan äfven de mera mognade: församlings- 
medlemmarna hafva att leda det hela, och är det i detta af- 
seende viktigt att så vidt möjligt kyrkorådet härför anlitas. 
Ansatserna till ett sådant organiserande af församlingslifvet 
äro visserligen ännu små, men en begynnelse är dock gjord, 
och vi våga anse den löftesrik. Och får den ännu späda 
planteringen under Guds välsignelse utveckla sig i sund rikt- 
ning och med växande betydelse, så skola vi få skåda kyr- 
kans sociala karaktär framträda på ett vida sannare och kraf- 
tigare sätt än förut. Vi skola då ock vara berättigade att 
säga, det den lutherska kyrkan, trots alla hennes brister, i 
allt väsentligt framstår såsom den kyrka, där kristlig indivi- 
dualism och socialism vunnit en harmoni, som knappast upp- 
nåtts af någon annan folkkyrka. Men icke blott detta: kom- 
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mer rörelsen i tidens längd att tränga framåt och vinna både 
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större terräng och allt djupare mognad, så torde det icke 
vara förmätet att hoppas, att om och när statskyrkoformen 
faller och kyrkan blir helt och hållet hänvisad till Sig. själf, 
så kommer hon att framstå såsom en redan väsentligen färdig 
alltigenom religiös institution, som, långt ifrån att förlora nä- 
got genom skilsmässan, skall känna den såsom en befrielse 
från en i flera afseenden besvärlig tvångströja. Men härom 
lönar det sig ej att tala. Framtiden står i Guds hand, och hvad 
den kan komma att medföra, veta vi ej. Ännu så länge är 
emellertid den n. v. kyrkoformen den i vårt land enda möj- 
liga, och vi böra vara tacksamma för den moderation, hvar- 
med staten hittills begagnat sin, teoretiskt taget, så godt som 
absoluta makt öfver kyrkan. 

Vi kunde sluta här. För fullstaändighetens skull må dock 
några ord tilläggas om den kyrka, som i likhet med den 
lutherska lösgjort sig från pafvekyrkans ok. Vi lämna dock 
därvid ur sikte den anglikanska kyrkan och fästa oss endast 
vid den reformerta, sådan hon genom Kalvin fick sin egen- 
domliga gestalt, efterhand visserligen modifierad, men likväl 
till sitt innersta väsen ännu i dag densamma, som under refor- 
mationsseklet. Vi inräkna i henne de från henne utgangna 
denominationerna, af hvilka åtminstone de flesta äro hennes 
andas barn. 

I sin protest mot Rom öfverensstämmer den reformerta 
kyrkan med den lutherska, ja, går längre än denna, i det 
hon helt och hållet bryter med historien och traditionen 


och vill föra allt tillbaka till den ursprungliga försam- 
lingen för att så långt som möjligt reproducera denna. 
Det är för öfrigt i två hänseenden hon skiljer sig från den 
lutherska. Det ena är ett sådant betonande af Guds abso- 
luta suveränitet, som förer till predestinationsläran i dess strän- 
gaste form, det andra är grundsatsen om nödvändigheten af 


en viss, af Gud i hans ord bestämd kyrkoförfattning. Daär- 
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igenom får den h. skrift karaktären af en lagkodex, som äfven 
i sina detaljer kräfver ovillkorlig lydnad. I följd däraf får 
den ref. kyrkan ett hierarkiskt skaplynne, som gör att kri- 
stendomslifvet inom henne får en viss lagiskhet och forma- 
lism. Detta må betecknas såsom en betänklig brist, men å 
andra sidan har därigenom den kyrkliga institutionen vunnit 
en fasthet och författningen utbildats med en omsorg och ett 
praktiskt förstånd, som man förgäfves söker inom den luther- 
ska, af den evangeliska friheten besjälade kyrkan. För att 
vidare utveckla detta ämne är här icke plats. Vi anmärka 
blott, att ehuru Kalvin lika bestämdt som Luther drifver 
läran om rättfärdiggörelsen genom tron allena och kraftigt 
häfdar den kristliga individualismens rätt, så blir likväl den 
af den kalvinska åskådningen bestämda tron icke den luther- 
ska barnsliga förtröstan på Guds nåd i Kristus, visserligen 
verkad af den H. Ande, men på samma gång en den mänsk- 
liga frihetens sak, utan fastmer ett af Anden väckt medve- 
tande om, att man hör till de utkorade, eller, med andra ord, 
tron är för kalvinisten en tro på Kristus, som helt och hållet 
beror på Guds utkorelse, så att någon verkligt fri afgörelse 
för Kristus a människans. sida icke kan komma i fråga. I 
följd häraf får individualismen, där den bestämmes af kalvinsk 
askadning, så att säga, en dubbelartad karaktär. Å ena 
sidan företer den en bundenhet under Guds statutariskt be- 
stämda vilja, som föranleder en lagisk noggrannhet vid lifvets 
utformande, a andra sidan skapar den en frihet gent emot 
alla rent inänskliga ordningar, som blir i samma mån hän- 
synslös, som de anses ligga i vägen för det detaljerade för- 
verkligandet af hvad man menar vara gudomliga ordningar. 
Däraf det skenbart motsägande däri, att kalvinisten i historien 
uppträdt såsom en glödande frihetskämpe, han, som dock 
Sjort sig till en sträner bokstafstral. Den engelska purita- 


nismen utgör den radikalaste typen för detta slags kristendom. 
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Vid den vikt, som den +ef. kyrkan lägger på författnin- 
gen, ar det naturligt att hennes socialism i första hand fram- 
trädt i den ifver, med hvilken hon vinnlagt sig om att I 
enlighet med sina principer ordna sitt församlingslif. Men 
om hon härvidlag lyckats att åstadkomma en kyrklig fasthet 
eller stor social enhet, så har å andra sidan hennes stränga 
biblicitet i författningsfrågan föranledt en vidt utgrenad sekt- 
bildning. Detta förhållande kan icke uteslutande förklaras 
däraf, att da de kyrkligt sociala banden blifvit så strama, 
att de känts som förtryck, så har individualismen genombrutit 
dem. Hufvudorsaken till den inträdda splittringan ligger 
fastmera däri, att den h. skrift i verkligheten icke innehåller 
några bestämda för alla tider och förhållanden gällande före- 
skrifter för kyrkans yttre ordnande. Det har därför icke 
kunnat undvikas, att divergerande åsikter i förevarande fall 
gjort sig gällande, och då än den ene och än den andre i 


S 


g vara den enda rätta 


bibeln fann hvad han för sin del anså 
formen för församlingslifvet, så drefs han af sitt samvete att 
bryta den kyrkliga enheten och bilda ett särskildt samfund 
af med honom liktänkande. Naturligtvis ha äfven läro- 
skiljaktigheter gifvit anledning till slitningar och understundom 
till söndringar inom ref. kyrkan, men de strider, som där ägt 
rum, ha lika öfvervägande angått praktiska frågor, som den 
lutherska kyrkan hemsökts af strider om den rena läran. 
Men vi ha för ingen del fullständigt skisserat arten af 
den ref. kyrkans socialitet genom att hänvisa till hennes 
uppfattning af och arbete för ordnandet af församlingshifvet. 
Vi få ej glömma den äkta evangeliska socialismen, sådan den 
framträder i hennes verksamhet i öfvandet af kärlekens gär- 
ningar. Och i detta afseende förtjänar denna kyrka ett 
mycket godt vitsord. I arbetet på det inomkyrkliga lifvets 
höjande, på sedlighetens befrämjande, på afhjälpandet eller 


lindrandet af pauperismens elände, äfvensom för bibelns 
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spridning och för hednamissionen har hon inlagt stora för- 
tjänster. Och härvid bör ej glömmas, att hon genom sin 
presbyterialförfattning beredt lekmannakrafterna tillfälle till 
ett aktivt deltagande i alla församlingsangelägenheter, som 
blifvit begagnadt på ett sätt, som bildar en vacker motsats 
till de lutherska menigheternas vanligen allt för stora passivi- 
tet... Det är ock tll en stor delmfranm telomert hade 
väckelser utgått, som under den senare tiden isynnerhet inom 
vart land på församlingslifvets område framkallat en lifligare 
rörelse, hvilken satt frukter bland annat i ett kristligt socialt 
arbete af mångfaldigt slag. Men om vi af våra reformerta 
bröder sålunda fått lära oss att vara litet mer »praktiska» i 
vår kristendom, så måste vi dock beklaga att på samma 
gang hos oss den reformerta benägenheten för separatism 
vunnit allt för stort insteg, och att den lutherska anden icke 
undgått en förflackning, som icke bådar godt för vår kyrkas 
framtid med afseende på hennes särskilda karisma att vara 
den djupa innerlighetens kyrka. 

Fråga vi nu till slut, huru den kristna kyrkan såsom 
ett helt betraktad ter sig från den synpunkt vi valt, så torde 
med all rätt kunna sägas, att samma gudomliga krafter med 
väsentligen samma, om ock mindre bjärt i ögonen fallande 
frukter, som känneteckna den första församlingens lif, äro 
inom henne verksamma. Kyrkans mycket olika läge mot då, 
och, hvad saårskildt angår Europa, hennes mer eller mindre 
intima förbindelse med staten samt i följd däraf hennes egen- 
skap af folkkyrka med pedagogisk uppgift, gör, att hon 
företer anblicken af en åker, där ogräset får växa alltför fritt 
och hindra hvetet i dess växt. Men att himmelrikets krafter 
dock i henne äro verksamma och trots allt motstånd på ett 
välsignelserikt sätt göra sig gällande kanske mer än under 
flera föregående tidsskeden, det kan endast den neka, som 


ser det förflutna i en falsk idealiserande dager och så stirrar 
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på de många skröpligheterna, att han icke har blick för 
det inom kyrkan mäktigt pulserande lifvet. Detta lif sätter 
dock de mest uppenbara och rika frukter inom alla samfunds- 
områden i den gamla kristenheten, ja långt utöfver dess 
gränser. Olika ter sig lifvet inom den romerska kyrkan med 
dess stela objektivitet och dess dubbla moral, som skapar 
en särskild klass af heliga, de där ha till uppgift att re- 
presentera det kristliga idealet, och inom den evangeliska kri- 
stendomen, som med sin utpräglade subjektivitet förlägger det 
afgörande inom personligheten och kräfver samma sedlighet 
hos alla sina bekännare. Den differentiering i både lära, 
kult och författning, som den protestantiska subjektivitets- 
principen medfört, är den evangeliska kyrkans svaga sida 
och har förorsakat, att hon i yttre måtto icke har någon 
imponerande gestalt och icke kan mäta sig med Rom i fråga 
om politiskt inflytande. Däröfver ha vi dock så mycket 
mindre skäl att beklaga oss, som vi därigenom äro befriade 
från frestelsen att såsom Rom vilja världsligt härska. Med 
allt det onda och med alla de olägenheter, som den protestan- 
tiska splittringen medfört, har den likväl haft det goda med sig, 
att många krafter, som 1 annat fall skulle ha legat mer eller 
mindre bundna, ha blifvit frigjorda och kommit till använd- 
ning. - Solidaritetskänslan inom de evangeliska kyrkorna 
lämnar visserligen mycket öfrigt att önska, men den synes 
dock under den senare tiden ha vaknat och börjat att alltmer 
göra sig gällande. Bestämda tecken saknas nämligen icke 
därtill, att man mer än tillförne blifvit medveten om och 
börjat behjärta det gemensamma inom de olika protestantiska 
kyrkosamfunden, och detta har icke blott brutit udden af de 
vapen, hvarmed de förut bekämpat hvarandra, utan ock för- 
anledt allvarliga bemödanden, att gifva den väsentliga enheten 
bestämda uttryck. Därvid har man dels stannat vid en in- 
bördes förbrödring med bibehållande af de historiskt 


Kyrklig Tidskrift 1904. Häft. 4. at 
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sifna yttre åtskillnaderna, dels bildat fullständig kyrklig 
gemenskap. Det förra finna vi inom de lutherska landskyrkorna, 
det senare isynnerhet inom den ref. kyrkan, där den skotska 
frikyrkan och den förenade presbyterianska kyrkan samman- 
slutit sig till en förenad skotsk frikyrka. Äfven inom den 
engelska kyrkans dissenters arbetar man på en sammanslut- 
ning, hvarvid dock måste beklagas, att under det att de 
dissentierande samfunden mer och mer närma sig hvarandra, 
så tillspetsar sig motsatsen mellan dem å ena sidan och den 
engelska episkopalkyrkan å den andra mer och mer. Får 
emellertid den började enhetsrörelsen naturenligt och på lifvets 
väg utveckla sig, så skall därigenom helt visst tillföras den 
evangeliska kyrkan en social kraft, som knappt kan öfver- 
skattas. Den sanna individualismen skall då ock vinna i 
styrka, på samma gång den rensas från godtyckets slagg. I 
kampen för uppbyggandet af Guds rike, där allt har karak- 
tären af en helig organiskhet, som gifver både det personliga 
1 dess själfständighet och det sociala i allas sammanslutning 
i Andens enhet dess rätt, skall: devisen: »En för alla och 
alla för en» alltmer blifva sanning. Fullkomlighet är ju 
härvidlag lika litet som i andra afseenden att vänta i denna 
styckeverkets värld, men det kyrkliga idealet bör dock i all 
sin härlighet städse stå för vår blick, på en gång sporrande, 
förödmjukande och helgande, ty endast så skola vi hafva 
rätt att räkna oss till den heliga skara, som af allt hjärta 
beder: »Tillkomme ditt rike; ske din vilja såsom i himmelen 


Oo o . 
så ock på jorden.» 


Tillägg: 

»Den sociala frågan», fattad i den vanliga meningen, 
är tidens mest brännande fråga. Tanken på dess lösning 
sysselsätter statsmän, lärda och olärda och i allmänhet hvarje 
tänkande människa. Den är månghöfdad, men dess hela 
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innebörd kan sammanfattas i frågan om möjligheten att inom 
samhället bringa till stånd en lefvande solidaritet, som åt- 
minstone i någon mån motsvarar den i det ofvanstående be- 
tonade devisen: »En för alla och alla för en.> Många djup- 
gaende omgestaltningar på statslifvets område förutsättas för 
dess realiserande, men skola dessa blifva något annat än 
lappverk eller misslyckade palliativ, så måste de växa fram 
ur allmänt kända behof och enligt lagen för historisk, orga- 
nisk utveckling. Detta åter kan icke ske med mindre man 
vinner en sann uppfattning af det oerhördt svåra problemets 
Vascm Sch mand i der sociala rörelserna. blott och bart de 
själfviska intressenas kamp med hvarandra och från denna 
synpunkt söker komma till rätta därmed, så ökar man blott 
förvirringen. Man får i sådant fall snart erfara, huru allt- 
samman uppgår i den ena samhällsklassens förtrampande af 
den andra i beständig växling, till dess alla krafter i denna 
förbittrade kamp äro förbrukade och land och folk hemfalla 
åt undergång. För att förekomma denna förtviflade utgång 
af samfundsutvecklingen fordras någonting mer än allehanda 
yttre åtgärder, så goda och behöfliga de än må synas vara, 
ja, äfven mer än hvad man kallar upplysning. Här behöfs 
mer än endast en rektifiering af vissa gällande värdeomdömen, 
i själfva verket gamla fördomar, nämligen en inre omdaning, 
en verklig petivowa. I själarnas djup måste en kraft väckas 
eller införas, som är stark nog att utjämna de starka mot- 
satserna i lifvet, och denna kraft frambringar den mänskliga 
naturen icke af sig själf, den måste hämtas ofvanifrån. Ty 
den sociala frågan är väsentligen en religiöst-etisk, speciellt en 
kristligt religiös fråga. Detta framgår af dess egen natur, 
men det kan ock historiskt bevisas. Ty lika uppenbart, som 
det är, att under det att så långt historien går tillbaka man 
ingenstädes inom hedendomen kunnat komma till rätta med 


problemet, så har det principiellt blifvit löst af kristendomen, 
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sådan den tog gestalt i den apostoliska församlingen, att nu 
icke tala om hvad kristendomen, där den blifvit allvar, under 
alla tider verkat i enskilda fall. »I ären alla bröder», så lyda 
Kristi ord, och endast i samma mån de behjärtas af hög och 
låg, rik och fattig, närmar man sig den sociala frågans lyckliga 
lösning. »Öfverklassen» och »underklassen» måste på den 
kristliga kärlekens grund möta hvarandra med inbördes för- 
ståelse; den brutala själfviskheten måste beröfvas sitt n. v. 
välde. Hoppet om att så skall ske är likväl mycket svagt. 
Tidens hänsynslösa materialism reser sig däremot, och inom 
vidsträckta kretsar vill man ej längre veta af vare sig kristen- 
dom eller hvilken religion som helst. Trots all erkännans- 
värd välgörenhet i det enskilda regeras dock »öfverklassen» 
af mycken själfvisk indolens och vill icke släppa något af 
sin bekvämlighet eller verkligen i de ringare se sina bröder. 
Och hvad dessa angår, särskildt sådana de allt för ofta te 
sig inom de socialdemokratiska kretsarna, så behärskas de 
af ett glödande hat till de högre stående och kämpa för att 
uppnå en maktställning, som kan sätta dem i stånd att 
trampa alla »kapitalister» och hvad »förnämt» heter under 
sina fötter. 

Ja, hoppet om en lycklig lösning af den sociala frågan 
är svagt, men detta är dock icke detsamma som hopplöshet. 
Äfven det svaga hoppet kan blifva verklighet, och se vi, 
huru den ateistiska socialdemokratien i vårt fädernesland 
icke på långt när vunnit den utbredning och ännu mindre 
den tillspetsning som t. ex. i Tyskland, och att på djupet 
af vårt folklif ännu röra sig mäktiga religiösa krafter, så ha 
vi alls icke skäl att missmodigt kasta yxan i sjön. Och 
fastän vi icke kunna vänta, att al/z skall bli bra, så kunna 
vi dock vänta, att allt skall bli så mycket bättre, att en 
upplösning af de samfundsbevarande krafterna icke behöfver 


fruktas. Men visserligen kräfves härför en djupare förståelse 
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af »underklassens» berättigade anspråk, och icke blott en 
motvillig eftergifvenhet för dem utan ett målmedvetet positivt 
arbete för deras tillfredsställande. Detta dock i förening med 
ett manligt och afgjordt motstånd mot alla orimliga och i 
grunden för arbetarne själfva fördärfliga fordringar. Huru 
detta skall ske, tillhör det icke oss att afgöra. Så mycket 
må blott sägas, att i det staten har att genom en sund, 
tidsförhållandena motsvarande lagstiftning göra hvad den kan 
för att utjämna de sociala missförhållandena, så måste kyrkan 
och den kärna af sanna kristna, som är hennes egentliga 
andligen stridsdugliga här, uppbjuda all sin kraft för att både 
med det lefvandegörande ordets och de goda gärningarnas 
samfällda styrka gå till storms mot de kristendomsfientliga 
och samfundsupplösande makterna i vårt fädernesland. Arbetet 
för åstadkommandet af ett kraftigt församlingslif i den ofvan 
berörda delvis redan inslagna riktningen, en alltmer om- 
fattande diakon- och diakonissverksamhet, ett kärleksfullt 
men manligt och rättframt inlåtande med städernas arbetare- 
skara för att klargöra för dem den sociala frågans verkliga 
innebörd, och genom hvilka medel den kan erhålla en relativ 
lösning, och detta så oegennyttigt och försakelsefullt, att 
arbetarna kunna i de på detta sätt verksamma se sina verk- 
liga vänner, synes vara de medel och vägar, som böra med 
framgång kunna anlitas. Mycket mod och särskildt mycket 
tålamod kräfves härvid, och ingen vänte hastig och lysande 
framgång, men hvarje äfven den minsta seger är värdefull 
och gifver löfte om allt flere segrar. I alla händelser är det 
visst, att endast kristendomen med dess äkta socialism kan 
bryta udden af den i socialdemokratien framträdande falska 
socialismen och att endast i samma mån som den förras 
maning: »Bären hvarandras bördor, och fullborden så Kristi 


lag» (Gal. 6: 2) vinner efterföljd, kan den sociala frågan, om 
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icke bringas ur världen, dock förlora sin samhällsvådliga 
karaktär. 

Men skall en kraftig kristlig socialism hos oss komma 
till stånd, så kräfves såsom dess förutsättning en sund, stark 
och målmedveten kristlig — individualism, d. ä. vi behöfva ut- 
präglade kristliga personligheter, som sätta in alla sina krafter 
i det kyrkligt sociala arbetet. Från massorna såsom sådana 
har aldrig något stort utgått. Alla stora lifskraftiga tankar 
och initiativ ha utgått från enskilda utkorade andar. Det är 
sådana vi. behöfva, låt vara, att vi därvidlag måste afstå 
från alla höga anspråk. Vårt sista ord blir. då detta: endast 
i samma mån som den djupa enhet af andekraftig individua- 
lism och socialism, som utgör den sanna kristendomens väsen, 
kommer att uppenbara sig i kyrkans lif, skall hon kunna på 
ett fruktbärande sätt taga den sociala frågan om hand och 
väsentligen befordra dess lösning. 

Carl Norrby. 


Några nyare utländska öfversättningar af Nya 
testamentet. 


I Danmark är behofvet af en ny öfversättning af Nya 
testamentet mycket trängande. Den gällande danska kyrko- 
bibeln är dels icke alldeles pålitlig och dels -— hvad långt 
viktigare är — affattad i ett språk, som är föga danskt och 
aldrig har varit annat och följaktligen står så fjärran från den 
n. v. danskan, att öfversättningen för mången synes dunkel 
och svårfattlig. Äldre enskilda försök (af Lindberg, Kalkar 
och Viborg) att afhjälpa denna brist anses ha utfallit mindre 
lyckligt. På grund häraf företog sig Axel Sorensen (cand. 
theol., adjunkt vid Metropolitanskolan) att utarbeta en ny öfver- 
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sättning och förse den med nödiga upplysningar. Af denna 
öfversättning utkom första häftet under titeln Den nye Pagts 
fistoriske Boger 1881 (Anden, gennemsete, Udgave 1900, 
2: 50 kr.) och andra -häftet, Den nye Pagts Breve, 1895 (Anden, 
gennemsete, Udgave 1902, 2 kr.). Uppenbarelseboken är 
E 


öfversättarens mening på grund af sin gammaltestamentliga 


icke intagen i denna öfversättning, enär den skriften enlig 
form ( Tilsnit') helst bör läsas i ett gammaldags bibelspråk 
och den dessutom för att förstås af nutidens läsare skulle 
kräfva en öfverväldigande mängd förklarande noter. Såsom 
kändt är, ha mellan dessa båda upplagors utgifningstider två 
andra danska öfversättningar utkommit: en officiell prof- 
OMNersattning verkställda AtSk Poulsen och J.E Ussing, 
1395, (ny upplaga 1897), f. n. under omarbetning af en för- 
stärkt öfversättningsnämnd, som dock genom prof. L. W. 
Schat Petersens bortgång gjort en mycket kännbar förlust, 
samt en öfversättning med upplysande anmärkningar af nu- 
mera biskop T. Skat Rerdam (2:n Udg. 1894—95; ensamt 
text, 1898, I kr). Sistnämnda Ööfversättning lär vara rätt 
mycket använd i Danmark. 

A. Serensen säger i en Efterskrift mycket sant, att den 
viktigaste fordran, som bör ställas på en äkta öfversättning 
är den, att man ingenstädes får märka, att det är en öfver- 
sättning: »Udtryk og Vendninger skal först og fremmest vere 
danske, således som man kunde tenke sig, at vedkommende 
Forfatter vilde have udtrykt sig, når Dansk havde veret hans 
Modersmål». Men, säger han vidare, för att öfversättningen 
må kunna åstadkomma samma verkan på sina läsare som 
originalet på sina, måste den innehålla alla de upplysningar, 
som för en rätt historisk-arkeologisk uppfattning äro nödiga, på 
det ställe, där de behöfvas. I språkbehandlingen har öfver- 
sättaren gjort till sin främsta uppgift att nyttja talspråket 


och icke skriftspråket, att följa Luthers föredöme och, där 
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det gällde att finna det äkta och rätta uttrycket, vända sig 
till modern i hemmet, barnen på gatan och allmogemannen 
på torget. Detta gäller dock egentligen de historiska böc- 
kerna och framför allt evangelierna, mindre brefven, särskildt 
de för en skrifvare dikterade, hvilkas språk står närmare bok- 
språket. Starkast framträder denna öfversättarens sträfvan 
att efterbilda talspråket vid återgifvandet af de samtal, som 
förekomma i evangelierna. Här närmar sig språket väl myc- 
ket det simpla hvardagsspråket. Knappast kunna vi antaga, 
att de samtal, som vi äga i evangelierna, äro återgifna i en 
form, som utgör ett fotografiskt troget aftryck af det på 
apostlarnas tid af så obildade som bildade brukliga hvardag- 
liga samtalsspråket. I brefven har öfversättaren åter behållit 
de här och där förekommande öfver måttan långa perioderna, 
något som utan allt tvifvel är främmande för jämväl skrift- 
språket i den nutida danskan. Här finna vi esomoftast om- 
skrifvande förklaringar eller inom klammer inskjutna förkla- 
rande tillägg. — Evangelium återgifves med ”Gledesbud- 
skabet', och för att 'Kristus' ej må uppfattas som ett namn, är 
det återgifvet antingen med 'Messias' eller med 'den Salvede'. 
Där 'greken' ('greker') står i motsats till juden, finna vi fler- 
städes 'Ikke-Jode (Romarebrefvet), någon gång 'Hedninger 
(1 Kor. 10:32). Detta endast såsom exempel på att denna 
öfversättning är gjord icke efter bokstafven, utan efter anden. 

Noterna innehålla i allmänhet, så vidt anmälaren kunnat 
finna, goda historiska och sakliga upplysningar, stundom ord- 
förklaringar eller upplysningar om ordlekar, som icke kunnat 
i öfversättningen efterbildas. 

Om denna öfversättning än synes ha tagit steget för 
långt ut och slagit öfver i en viss ytterlighet, så har den 
likväl helt visst fyllt ett verkligt behof och lämnat ett godt 
bidrag till att inför »Guds Menighed i Danmark», åt hvilken 


den är tillägnad, ställa Nya testamentets skrifter iklädda 
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dansk dräkt och i någon mån sakligt belysta, så att de af 


det nu lefvande släktet kunna bättre och lättare uppfattas. 


Det tyska folket äger i Luthers bibelöfversättning ett 
ATTUS ES del LINNOV T vÖvioka Es TO TApoypTus t. Därför sy- 
nes ej heller något verkligt behof af en ny, för kyrkans bruk 
afsedd, öfversättning ha framträdt i Tyskland. Man tyckes 
vilja stanna vid Luthers öfversättning, 'durchgesehen im Auf- 
trag der Deutschen Evangelischen Kirchenkonferenz . Svårig- 
heter möta dock att kunna rätt tillbakavisa de anmärkningar, 
som från vår tids textkritiska ståndpunkt och med nutidens 
exegetiska hjälpmedel mot den framställas. Men den vörd- 
nad, som ägnas Luthers öfversättning, hindrar icke, att en- 
skilda öfversättningar då och då se dagen. Allmänt känd 
och värderad är C. Weizsäckers öfversättning. Huruvida E. 
Zittels af korta förklaringar i noter åtföljda, för det tyska 
folket utgifna öfversättning vunnit en allmännare spridning, 
är för anmälaren obekant. Vid sidan af dessa ställer sig nu 
Das Neue Testament iibersetst in die Sprache der Gegenwart 
og Grumm ER SIA Sent eipzs,äReclamn (Seb. so MSE bena 
öfversättning har enligt företalet, som är dateradt Hamburg, 
Weihnachten 1896, utförts med ledning af Meyers och de 
Wettes kommentarer (de sista upplagorna) samt Holtzmanns 
Hand-Kommentar (2. Aufl. 1892/93). Den är, så vidt anmä- 
laren haft tillfälle att granska den, öfver hufvud taget ett om- 
sorgsfullt arbete, men den är mer än enbart en öfversättning, 
den är en utläggande, förklarande öfversättning, här och där 


med omskrifningar, ofta med små tillsatser i texten, tryckta 


"en skatt för alla tider snarare än ett täflingsstycke för stunden”, 
Thukydides? bekanta ord i slutet af inledningen till hans historiska mäster- 
verk, som enligt filosofen Hegel är "mänsklighetens absoluta vinst af det 


peloponnesiska kriget”. 
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med finare stil, hvaremot noterna äro få och kortfattade. Ett 
par exempel torde bäst ådagalägga öfversättningens art. 

Joh. 16:8—11. Und wenn er [der Beistan d] kommt, so 
wird er die Welt zum richtigen Urteil daräber zwingen, auf 
wessen Seite die Sände, wessen Sache die gerechte ist und 
wen das Gericht trifft. Auf wessen Seite die Sunde ist: auf 
seiten der Welt, Weil sie nicht an mich glauben; wessen Sache die 
gerechte ist: die meine, Weil ich triumphierend zum Vater gehe, 
und ihr mieh meht meht sehbht; wen dastetiebtetittstaer 
Herrscher dieser Welt, den Teufel, der durch meinen Triumph gerich- 
fetrist. 

Rom. 2:1. So steht es mit den Heiden. Nicht anders aber ist es 
auch mit den Juden. Du Mensch aus dem Volke Israel, der du &o 
gern richtest und dich äber die Heiden erhebst, du bist selbst gar nicht 
zu entschuldigen! Indem du täber den andern richtest, verur- 
teilst du dich selbst; du Richter sändigst ja ebenso. 

Den text, som lagts till grund för öfversättningen, är 
väsentligen Westcott-Horts (1881). Såsom en egenhet an- 
märkes, att ordet Kristus, så vidt anmälaren funnit, öfverallt 
är utbytt mot Messias. De långa grekiska perioderna i bref- 
ven äro delade i kortare meningar, och öfversättningen före- 
faller i det hela både vara lättflytande och gifva en klar upp- 
fattning af innehåll och sammanhang. — Likasom den engelska 
(auktoriserade) öfversättningen, försedd med några korta text- 
kritiska noter af C. Tischendorf, 1869 utgafs såsom n:o 1000 
1 Tauchnitz' Collection of British Authors, så har nu med 
Curt Stages öfversättning Nya testamentet på tyska införlif- 
vats med Reclams Universal-Bibliotek. Det i allmänhet för- 
tjänstfulla utförandet skall helt visst i förening med det billiga 


priset förskaffa boken en vidsträckt spridning. 


Den med så stor omsorg utarbetade och med så höga 
förväntningar mottagna engelska (engelsk-amerikanska) prof- 


öfversättningen af år 1881 (1885), vanligen kallad Revised 
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Version, har icke lyckats tillvinna sig något allmännare er- 
kännande. Förgäfves synes det hafva varit som en af Eng- 
lands biskopar för ett par år sedan i en särskildt utgifven strö- 
skrift framställde den frågan, om ej tiden nu kunde vara 
inne för att mera allmänt använda 1881 års öfversättning. 
Orsaken till nämnda förhållande ligger säkerligen icke alle- 
nast eller hufvudsakligen i en sträng och seg konservatism, 
utan torde snarare vara att söka i öfvertygelsen om, att be- 
hofvet af en förbättrad och vår tids kraf tillfredsställande 
öfversättning icke är med den nämnda afhjälpt. Allt star- 
kare och bestämdare framträder oppositionen mot 'Revised 
Version” såväl i England som i Nord-Amerika. - Så fordrar 
man, att den grammatiska språkbyggnaden göres mera engelsk, 
grekiska 


d 


särskildt i val af tempora vid återgifvandet af den 
aoristen, att sammanhanget klarare och tydligare framlägges, 
bland annat därigenom att za! återgifves med adversativ par- 
tikel (but eller motsvarande), där meningen sådant fordrar, 
att manga dunkla och olämpliga ord utbytas mot andra mera 
kända och passande, samt att den sammanhängande texten 
mycket rikligare delas i skilda stycken. 

Utan tvifvel är detta missnöje med 'Revised Version” den 
innersta grunden därtill, att den ena enskilda engelska öfver- 
sättningen af Nya testamentet i rask följd efter den andra ut- 


sändes till allmänhetens pröfning. Tre dylika ligga framför 


anmälaren. 
I främsta rummet nämnes såsom den äldsta af dessa tre 
The New Testament in Modern English . .. newly translated 


by Ferrar Fenton. 2 Edition. Marshall, London, 
s, a. (Price, in Cloth, 2/07 nett.). Särskildt äro utgifna St. 
Paul's BEpistles. 6 Edition (1 sh.). Öfversättaren säger i sitt 
företal, att han i nära fyrtio års tid ej läst Nya testamentet 
annat än på grekiska, likasom i flera år det Gamla på he- 


breiska och kaldeiska, att sålunda ingen annan, gammal eller 
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nyare, öfversättning står emellan hans öfversättning och grund- 
texten, och att han följaktligen ej hade att angripa eller för- 
svara några teologiska och historiska teorier. Vidare säger 
han sig länge hafva varit öfvertygad därom, att, såvida icke 
den heliga Skrift blefve öfversatt på det nu lefvande engelska 
språket, tron på den kristna religionen såsom en religiös tro 
(»as a Faith») skulle utslockna på grund af den oöfvervinne- 
liga svårigheten att förstå den gamla öfversättningens för- 
åldrade språk, en svårighet som ingalunda vore undanröjd 
genom den reviderade öfversättningen. — Själfständighet är 
väl i allmänhet en förtjänst, men på detta område kan man 
knappast hämta nog lärdom af andra. — De långa meningarna 
i brefven äro delade, stundom på ett något oväntadt sätt. 
I allmänhet finna vi korta afdelningar med innehållsöfver- 
skrifter. Romarebrefvet är indeladt i fem afdelningar: inled- 
ning, tre »essays» och afslutning. I vissa afdelningar af detta 
bref har öfversättaren infört en dialogform, ett samtal mellan 
en judisk "opponent och Paulus (förnämligast i kap. 3, 4, 6, 7), 
här och där med ett lindrigt våld på texten. Såsom ett litet 
prof meddelas följande utdrag: 


san (Jewish COpponentyr I »mhen |fecrfartbi Furhereforer ne havsfargus 


what advantage has the Jew? or ed that a man may be right- 
what is the benefit of the circum- eous by a faith distinct from an 
cision?» instituted law.» 
2 (Paul) »Great vall respects; 29 (Jew-) »HenistnelGodorews 
for first, indeed, they were en- | only, not of heathens.» 
trusted with the intentions of | 30 (Paul) »Yes, of heathens as 
God.» | well Forst isechegsamerGod 
s Who makes circumceision right- 
20 (CJewAL Where then is out eous from a faith, and paga- 
pride?» | 31 -nism through the faith. "Then, 
(Paul.) »It is banished.» | you will say, ”we destroy law 
(Jew.) »By what law? By the for the sake of the faith? Never! 
rituals 2» | 


On the contrary, We corroborate 
(Paul) Nol! but by, a law of law.» 


Såsom en egenhet må nämnas, att Fenton i sin öfver- 


sättning sätter Johannes evangelium, ”The Gospel as recorded 


23) 
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by St. John', främst bland annat af det skäl, att det skulle 
vara äldre än de tre andra evangelierna, och närmast där- 
efter Johannes första bref, enär det enligt öfversättarens åsikt 
utgör en sammanfattning af det väsentliga innehållet i nämnda 
evangelium. 

Att denna öfversättning mottagits med rätt mycket bi- 
fall, framgår dels däraf, att Paulus” bref utgått i sex upplagor 
(den sista 11,000 exemplar stark) och dels af det direkta 
erkännande, som den tillvunnit sig från flera högt aktade 
MAD. 

Lhe Twentieth Century New Testament, a Translation 
into Modern English, London, Marshall, 1902, är utgifven i 
tre delar af ett förbund af omkring 20 personer, som till- 
höra skilda kyrkosamfund. Första delen, de fem historiska 
böckerna, utsändes först, 1898, såsom en proföfversättning med 
begäran, att anmärkningar och ändringsförslag måtte benäget 
insändas : under uppgifven adress. Utgifvarna ha nämligen 
icke gifvit sig tillkänna. Redan förut hade profark tryckts 
för spridning på enskild väg, och inkomna ändringsförslag 
hade, säges det i förordet, tagits i sorgfälligt öfvervägande. 
Nionde upplagan af denna del utgafs 1902 (18 d.). Andra 
delen, Paulus' bref till församlingarna, 'the Churches', (1 sh.) 
följde därefter november 1900 (omtryckt 1902). Tredje delen, 
pastorala, personliga [Filem., 2, 3 Joh.] uch allmänna [Hebr. 
etc.) bref samt Uppb., (1 sh.) utsändes såsom proföfversätt- 


ning (in its tentative form') november 1901. 


" I förbigående nämnes här The Historical New Testament: being the 
Literature of the N. T. arranged in the Order of its Literary Growth and 
according to the Dates of its Documents. A New Translation, edited with 
Prolegomena, Historical Tables, Critical Notes and an Appendix, by James 
Moffatt. B. D. (Edinburgh, Clark, 1901, 16 sh.) Denna bok, som jag kän- 
ner endast genom en anmälan i The Athenze&eum, 1901, II, p. 89, har måhända 
större betydelse på grund af sitt rikhaltiga litterära, historiska och kritiska 
innehåll än genom sin öfversättning, som säges vara ett försök att frigör 


sig från "The Authorized Version”. 
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The Twentieth Century New Testament är, likasom 
Fentons öfversättning, en helt och hållet ny öfversättning från 
grekiskan, då däremot den officiella (authorized) engelska 
öfversättningen af år 1611 är resultatet af flera efter hvarandra 
följande bearbetningar af en af Tyndale år 1534 fullbordad 
öfversättning, som åter, åtminstone till någon del, grundade 
sig på en omkr. 1380 af Wycliffe afslutad, ej från grekiskan, 
utan från den latinska vulgatan verkställd öfversättning. 

Då 'Revised Version hade uppställt som regel att icke 
använda andra ord än sådana, som kunde återfinnas i de 
gamla öfversättningarna eller ock hos mönstergilla klassiska 
författare fran 1 det närmaste samma tid, har Le CE NIKE 
till ögonmärke att ej använda andra ord än sådana, som före- 
komma i den nu lefvande engelskan. Allenast i poetiska par- 
tier, i citat från Gamla testamentet och i böner nyttjas ett något 
äldre språk. Den vill icke vara en omskrifvande öfversättning 
som kan hjälpa till att förklara Nya testamentet, men icke 
är Nya testamentet sjalft. Men den villkejhelermvararen 
ordagrann öfversättning, enär en sådan icke kan fullt åter- 
gifva de på det främmande språket uttryckta tankeskiftning- 
arna. Med afseende på den yttre anordningen må nämnas, 
att »The Good News according to Mark» sättes främst, och 
att Paulus bref »to the 'churches» äro delade i tre grupper, 
Törtockl20Tess, URfRiOomt: Iso chr24 of Galt T ENN 

Denna öfversättning äger onekligen vissa förtjänster. 
Innehåll och sammanhang framträda så att säga i stark be- 
lysning, språket är, i allmänhet sedt, enkelt och lättfattligt, och 
åtskilliga vanliga grecismer (såsom hendiadys, ellipser m. m.) 
äro till en stor del aflägsnade. Men icke så sällan finner man 
en betänklig godtycklighet, en oberättigad omskrifning, som 
kanske säger mindre än den grekiska texten, och ett ängsligt 
undvikande af ord, som bära en något äldre prägel, och som 


finnas i öfversättningarna 1611 och 1881. T.C.N.T. använder, 
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säger en engelsk-amerikansk granskare", med en viss förkärlek 
hvardagliga, stundom rent af triviala uttryck och sjunker en 
och annan gång ned i det löjliga (såsom Upp. 5: 8 'the four 
Creatures and the twenty-four Senators'), men nyttjar å andra 
sidan ibland konstlade vändningar eller uppstyltade fraser, 
hvartill kommer, att språket är hårdt och saknar rytm. Dock, 
trots alla anmärkningar, som mot denna öfversättning ha 
framställts eller kunna framställas, kan den genom sin nyhet 
och sitt allvarliga, ärliga uppsåt verka väckande och befinnas 
vara lärorik. 

Den yngsta engelska öfversättningen af Nya testamentet 
torde f. n. vara She New Testament in Modern Speech, an 
idiomatic Translation into every-day English . . . by the late 
R. F. Weymouth, edited and partly revised by E. Hamp- 
Glen-Conk. 2 IT Loken, Clnee OC (3 Ii 

Då de båda föregående hafva grundat sina öfversätt- 
ningar på Westcott-Horts text, följer Weymouth, såsom natur- 
ligt är, den text, som han själf framlagt i den värdefulla 
editionen the Resultant Greek. Testament (London, 1890). 

Denna öfversättning, som jämväl utgifver sig vara en ny, 
helt och hållet från den grekiska texten gjord, öfversättning, 
har bakom sig ett sextioårigt studium af de grekiska och 
engelska språken och grundar sig på ett allvarligt bemö- 
dande att i ljuset icke allenast af klassisk grekiska, utan ock 
af Septuaginta och Gamla testamentets hebreiska text och 
med ledning af äldre och nyare kommentarer utröna den 
verkliga meningen af hvarje ställe och sedan därför finna 
ett troget naturligt uttryck i våra dagars engelska. Det 
gällde, säger öfversättaren, att därvid undvika de båda ytter- 
ligheterna, det förfinade salongsspråket ('the English of So- 
ciety') och det obildade talet. Men också ålderdomliga ord 


"Henry M. Whitney, The latest Translation of the Bible, särskildt 
Article III. [The Bibliotheca Sacra, LIX, LX, Oberlin, Ohio, 1902 sq.]. 
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och uttryck, så vidt de icke kunde anses vara verkligen för- 
åldrade eller på väg att blifva det, borde få vara med, då 
de ännu fortfarande nyttjades, och utan dem kunde man 
knappast gifva stilen den höghet och värdighet, som höfdes 
det heliga ämnet. Detta utestängde tanken på en ordagrann 
öfversättning, och en sådan kunde snart sagdt hvar och en 
gifva med tillhjälp af en ordbok och en grammatik, men 
därmed ginge de fina skiftningarna i meningen och tankarnas 
underström förlorade. Öfversättaren instämmer i följande yt- 
trande af Dr Welldom (nyblifven biskop i Kalkutta) i före- 
talet till hans 'mästerliga öfversättning af Aristoteles Niko- 
machiska etik: »Jag har», säger denne, »efter moget öfver- 
vägande förkastat principen att söka öfversätta samma gre- 
kiska ord med samma ord på engelska, och jag har stundom, 
där omständigheterna syntes fordra det, nyttjat två engelska 
ord för att återgifva ett grekiskt.» I sin fulla stränghet måste 
ofvannämnda princip förkastas; därom öfvertygar oss en flyk- 
tig blick i ett grekiskt-engelskt eller grekiskt-svenskt lexikon. 
Det är högst sällan som ett grekiskt ord täckes eller helt och 
hållet, i alla användningar, motsvaras af ett engelskt eller 
svenskt ord. Men i samma betydelse och i likartad ställ- 
ning bör det främmande ordet, så vidt möjligt är, återgifvas 
på samma sätt. 

Viktigare varianter (olika läsarter) anföras i noterna, 
dock utan den värdesättning, som 'Revised Version velat 
införa genom sina uttryck: "Many ancient authorities', 'Some 
ancient authorities” etc.; jfr Warholms anmärkningar till Nya 
Testamentet på Svenska; Parallel-texter (Lund 1888). De 
festa af noterna ha dock till uppgift att försvara eller förklara 
den gifna öfversättningen, som öfversättaren för öfrigt endast 
vill ställa bredvid de äldre såsom en kortfattad, fortlöpande 
förklaring till dem. Hvar och en af Nya testamentets skrifter 


föregås af en liten inledning på en sida om den ifrågavarande 
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skriftens författare, ålder och allmänna syftemål. FEvange- 
lium återgifves med Good News': ”The Good News as recor- 
ded by Matthew". Ett par små prof på öfversättningen må 


AMloraS: 


Luk. 2: 14 »Glory be to God in the highest heavens, 
And on earth peace among men who please Him!» 


JAK Or: T2NBOrEThe? presente we see thingst as. if un Ad mirfor, and are 
puzzled; but then we shall see them face to face. For the 
present the knowledge I gain is imperfect; but then I shall 
know fully, even as I am fully known. 

På grund af öfversättarens af sakkunnige väl vitsordade 
lilla skrift "On the Rendering into English of the Greek Aorist 
and Perfect etc. ha vi rätt att antaga, att det engelska språ- 
kets kraf med hänsyn till valet af tempora och bruket af kon- 
junktioner blifvit verkligen tillgodosedda. För öfrigt har det 
döck förefallit anmälaren som om på atskilliga ställen anmärk- 
ningar skulle kunna med fog framställas saväl mot den valda 
tolkningen som mot uttryckssättet. 

Må dessa tre här ofvan helt flyktigt granskade öfversätt- 
ningar vara ett bevis på det hängifna och idoga arbete, som 
inom de engelsk-talande kyrkosamfunden i våra dagar utföres 
för att nå fram till det stora målet att gifva kristenheten af 
engelsk tunga, nu lefvande och kommande släktled af den angel- 
saxiska stammen, en vår tids kraf någorlunda tillfredsstäl- 
lande öfversättning af Nya testamentet. Men det är knappast 
att vänta, att det arbetet skall kunna fullt nöjaktigt utföras 
af en enda man. Ty därtill fordras omfattande och djup- 
gående kunskaper på vidt skilda områden, hvartill måste 
komma andlig erfarenhet (enligt 1 Kor. 2: 14), förmåga att 
med : fin takt tillgodogöra sig alla modersmålets bästa och 
ädlaste tillgångar och icke minst en ständigt vaken, aldrig 


slappnande, sträng och tuktande själfkritik. 


V. Knös. 


Kyrklig Tidskrift 1904. Häft. 4, AA 


SRS KNUD NORUP 


Aandsudviklingen og det &stetiske. 


Et Menneskes Aand er som et Strengeinstrument, et 
Instrument, hvorpaa der er spendt forskellige Slags Strenge 
med forskellige Toner. Der er Strenge, som sitre ved den 
ringeste Beroring, og der er andre Strenge, som skal gribes 
haardere og fastere, for at der kan komme Klang ud af dem. 
Der er Strenge, som lyde lyst og smilende, og der er Strenge 
med dybe Klange. Det afgjorende er at faa Instrumentet 
stemt saaledes, at der kommer Harmoni i de forskellige 
One 

Men der er et Dobbeltforhold, der vanskeliggjer Udvik- 
lingen af det harmoniske for Aanden: Thi den er stillet i en 
Dobbelthedens Spe&nding: sit eget Liv, sin egen Verden og 
saa Livet uden om. den. Dette er Dobbelthedenst Denydre 
Verden, dens Kultur, dens Uro, dens Brydninger ger Aanden 
distrait og splittet i Arbeidet paa Aandskultur. 

Det förste Skridt til Aandskulturen: Selvfordybelse giver 
Aanden sig ikke Ro og Tid til i en urolig og febrilsk over- 
kultiveret Tid. Og hvor er Selvfordybelsen dog ikke en 
saare vigtig Grundfaktor; men paa dette Punkt lider Aanden 
sikkert mange Skibbrud i vore Dage, — og herfra stammer 
1 mange Tilfelde saa de storre Aandens Skibbrud. 

En Klippe, som Aanden atter og atter lider Skibbrud 
paa, er Tvivlen og den kritiske Intellektualisme i det hele taget. 

En anden Klippe, fuidt saa farlig, er det estetiske, den 
finere Nydelsessyge, den Aandsudglatning og Aandsoverfladi- 
seren, som staar i Forbindelse hermed. 

Lad os forsege at kaste et Par Streiflys over det zste- 
tiske Standpunkt og dets Farer for Aandens Forzedling og 
Kultur: — — — De fleste blot nogenlunde dybe Aanders 
Ungdomstid har veret en aandsestetisk Tid, hvor der leve- 
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des i Billeder, i Fantasien. I Ungdommen faar Mennesket 
gjennem sin Sindsgering ligesom en Bebudelse af den Rig- 
dom, han ejer i sin Aand, faar Vished om sit Adelsprzeg, 
at han er et aandeligt anlagt Menneske med uendelige aan- 
delige Synsvidder. Der kan i den Tid af Ungdommen, den 
förste, hvor man skyder Knop, aabne sig med &t en hidtil 
ukjendt aandelig Stemningsrigdom, som blandt andet kan ytre 
sig som en sterkere Kerlighed til og Forstaaelse af Naturens 
Liv end fer. Der vaagner noget i En, noget nyt. Man foler 
ligesom Trang til — som .Szbbern siger i »Gabrielis> — at 
ligge ved Naturens Hjerte og feole dens Puls banke mod sit 
Bryst, Lengsel efter at »drage ud fjernt hen over Havet eller 
Omemsallemnjeldenosmssrerden evige Vaartope. Near man 
gaar en Sommerdag ensom uwude i Naturen, er det som om 
Naturens Liv og Frodighed bruser i Ens Aarer og synger 
1 Ens Tanker. 

Derserinoget rett betagender ii denne cestetiske Attraa 
til Livet i Aandens forste, allerforste Udviklingsstadium, i 
dens Toerst efter Skjenhed og Lykke, i dens Tro paa, at jeg 
dog vist vil blive den af Guderne serligt benaadede, i hvis 
Aladdinsturban Lykkens rgdmende Appelsin vil falde. »Haa- 
bet med sit Tryllespeil gaar foran den unge, og paa Vejen 
er der lutter Roser.> (Rasmus Nielsen). Man mindes Kzerke- 
gaards skjonne Ord fra hans Ungdoms Dagbogoptegnelser: 

»Vor forste Ungdom staar som Blomsten i Morgen- 
demring med en dejlig Dugdraabe i sit Beger, hvori alle 
Omgivelser harmonisk-melankolsk spejle sig. Men snart hever 
Solen sig paa Horizonten, og Dugdraaben udtorres; med den 


forsvinder Livets Drgmmerier, og nu gelder det om Menne- 


sket er i Stand til — for atter at tage et Billede fra Blom- 
sterne -— at udvikle ved sin egen Kraft ligesom en Nereum 
en Draabe, der kan staa som Frugten af hans Liv.> — For 


den, der har levet &stetisk i Illusioners, Drommes, Uvirke- 
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lighedens Verden vil der altid komme en Skuffelsens Dag for 
Aanden. Denne ferste Skuffelse kan ramme saa dybt, at 
den — som der er blevet sagt — naaer ned til Haabets Kil- 
der og gjer dem plumrede. Og den Skuffelse, der angriber 
Haabet, er tung, thi den gjor den skuffede haablos. Der 
kommer den Dag da man sukker over Livet, over dets haarde, 
prosaiske Virkelighed; man synes i Weltschmerz, at man lige- 
som er ferdig med Livet. »Jeg var ikke kommen ind i Li- 
vets Kamp og levede, som om jeg var ude over den». (Ga- 
brielis). Fremtiden, der för laa lys, vid, forjettelsesrig foran 
En, og som man havde set frem imod med Glede og Fri- 
modighed, tykkes. En nu ofte ligen rynketisgammels Hex) 
der hesligtsmilende griber i En med sine Hexeh&nder og 
tvinger En frem, ud i Dagen. Livet er saa tungt for den ge- 
rende Aand; man foler sig tilmode som skal man »velte en 
uhyre Snebold frem, der endda bestandig voxer». (Gabrielis). 

Men Haabet og Skuffelsen ligger hinanden saa ner i 
Aandens ferste Udviklingstid. Thi Ungdommen vil trods alt 
Zeve, det er dens Natur, og Haabet er Livets Kilde. 

Den Dag kommer snart, da Skuffelsen er dunstet bort. 
Den havde veret for meget Uvirkelighed, for meget af Sko- 
vens og Blomstens fygtige Duft og Drgmme over Livsfor- 
ventningerne som over Skuffelsen selv. Og Haabets Blomst 
skyder atter Rod. — — — Og dog, dog kan det gaa saa- 
ledes, at den förste Aandens Skuffelse efterlader en vis Bitter- 
hed i Sindet (thi hvad der er ungt er altid sart), en Art Selv- 
opgivelse. »Ingen kan beregne hvad den förste Stansning i 
den indre Streben, den förste sig rejsende Folelse af den 
egne Tilverelses Intethed kan udgve for en odeleggende Magt 
1 et inderligt Veesensri Den kan kommeren rang atilbinde: 
sluttethed op i En og en Smerte over, at man ikke hörer 
til de lykkelige Naturer, der strax finder sig tilrette med 
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a 


Livet, strax forstaar at finde den Vej, deres Aands Udvikling 
skal gaa ad. 

Man onsker, at man horte til den Art Mennesker, som 
have Fuglens lette Natur, som altid hilser den kommende 
Dag med Smil; man lider under den Modsetning, der nu 
gaar op for En: Modsetningen mellem Veesenet (Verdien) 
og Virkeligheden, det omvendte Forhold mellem Livsvzerd 
og Livsverk, at den Kamp, som det ene Menneske har sat 
ind for at forstaa Livet, optage det aandeligt i sig, den Kamp 
kan v&ere fremmed for en anden, som desuagtet kan have 
naaet et udvortes set storre Livsverk. Hvorfor er et Men- 
neske i sit Vzesen altid rigere end i sin Virkelighed? — 

Aandsudviklingen former sig da for en stor Del som 
Aandslidelse. Det kan ikke vere andet. Personlighedsdan- 
Hessen IG can IG hvör Livet sco tl a age HS 
kelserirmigs og jeg, skalptillat tage personug, Skikkelseni 
Livet, — denne Udformningens Aandsbrydningstid er en 
Smertens Tid. Ojeblikket er nemlig kommet, »hvor Umid- 
delbarheden ligesom er modnet og hvor Aanden fordrer 
en hejere Form, hvor den vil gribe sig selv som Aand»>, og 
hvor »Personligheden bliver sig bevidst i sin evige Gyldig- 
hed» (Kierkegaard). Aanden kan ikke vedblive at finde sig 
i Mangelen af et indre Holdningspunkt; hidtil har nemlig det 
religiose staaet som noget for alvorligt, for tungt til at den 
unge kunde beskeftige sig dermed. (Ungdommen soger jo 
nemlig ikke först og fremmest det alvorlige men först og 
fremmest det skjonne, det glade. For den unge staar Kri- 
stendommen ofte som et Bjzerg, som det koster Mennesker 
Anstrengelse at komme opad og sjeldent som det, den dog 
er: den hjelpende Haand, der vil drage os op — op ad Li- 
vets Bjerg.) 

Der maa nu komme det Vendepunkt, da Aanden og 


Viljen wvaelger mellem et af to: enten at sette det timelige 
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eller det evige som Maal. Hvordan dette sker i den enkelte 
Aand, kan ikke beskrives eller analyseres; her er lige saa 
mange Muligheder som Individualiteter. Og selve Valget sker 
ofte ubevidst. — 

Verd at iagttage i denne Sammenheng er Faustskik- 
kelsen i Goethes Drama. Faust er Representant for Aan- 
dens ideelle Streben imod Livet, den ideelle K&empen for 
Selvforstaaelse og Livsforstaaelse, han, hvis Livs storste Gaade 
er Livet selv. Der er noget i hans Kvaler, der anslaar be- 


slegtede Strenge i ethvert Menneskebryst; der er noget ur- 


menneskeagtigt ved ham. Ideen om Faust er — som der er 
blevet sagt" — endnu dybere end i Prometheus, der strider 


med Guderne om Verdens Herredgmme eller end i Don Juan, 
fordi der i Faust ikke k&empes for noget udenfor Aanden, 
ikke for en verslig Besiddelse eller Nydelse, men for selve 
Aandens Uendelighed, for Tankens og Selvbevidsthedens Uaf- 
he&ngighed. 

Selve Faustskikkelsen herer hjemme i Renaissancetiden, 
den Periode, hvor Mennesket »opdages» efter i Middelalderen 
kun . at have veret et Lem, et Led af et storre Hele; den 
enkelte opslugtes jo i sit Laug og i sin Stand. Faust er et 
&gte Menneske, en idealt anlagt Aand, der i sit Indre, i sin 
Fantasi og sine Forestillinger, har dannet sig en fuldkommen 
Verden, og som skuffes. 

Leg Merke til, at Veddemaalet mellem Faust og Me- 
fistofeles handler om Utilfredshed. Faust siger, at han aldrig 
vil »slaa sig til Ro paa Nydelsernes Leje», at aldrig vil han 
ilfreds med noget Qjeblik sige til det: »dvel endnu, Du 
skjonne Stund». Mefistofeles tvivler herpaa. Det er om Til- 
fredshed eller Utilfredshed der veddes, idet Mefistofeles un- 


der Fausts Benzegtelse siger: »jeg skal nok gjere Dig tilfreds 
med Livet.» 


" Martensen. 
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Faust griber nu Illusionen, Nydelsen, skjondt han ved, 
at den er Illusion. 

Han vil begynde at leve Livet paa noget udvortes, som 
han i Forvejen ved kun vil blive et utilfredsstillende Surro- 
gat for ham. Som en Fausttolker" har sagt: »Faust gennem- 
skuer al Lyst, al Illusion, -betragter Lysten som blot Skin 
og vil den dog.» 

Saaledes med mange: de griber Livets Yderside, Over- 
fladen, Skallen og lever herpaa. De afbryder Selvfordybel- 
sesprocessen. Trette af de gerende Ungdomstanker bryder 
de Skrankerne, griber de det illusoriske -— som Faust. 

De, tage atter Livet estetisk. 

De griber Nydelsen, enten den grovere, den sexuelle 
eller den finere: Musikens, Poesiens, Kunstens Nydelse med 
denkStemmninesverdeny dissen ejer. Noglenti.m DetieriStem- 
ningerne, Aanden nu griber og lever paa, Stemningerne, der 
formaar saa pirrende at sette Svingninger i Sindet, at kruse 
det som Stenen kruser den stille Vandoverflade i Ringe af 
Smaabolger. ; 

Hvad er for Exempel stemningvaekkende som Musiken? 
Om Musiken kan man sige, at ingen anden Kunst som den 
kan umiddelbart oplive Aanden og virke paa den, — Ens 
Vemod, Ens Lengsler, alle Aandshavets Bolger, alt kan Mu- 
siken optage i sig og give Udtryk. Musiken er den mest 
talende Kunst. Dens talende Evne kan vere: forunderlig. 
Den kan ligesom lgse de bundne, tavse Stemmer i En, de 
inderste Lcengsler, de sarteste Stemningstankers Stemmer. 
Musiken kan for den nydende v&e&re som rislende Kildeveld, 
der syngende, freddulmende bruser ind over Sindet. Naar 
det er, som om Livsmodets Vinger holdes sammenbundne i 
En med strammende Baand, hvor kan da Musikens Toner 


dulme, lindre, lose op. Tonerne lyde som Ord, trostende 


+ Fr, Vischer: "Goethes Faust”, Side 307. 
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medfolende Ord fra en Ven, der deltagende legger sin Haand 
paa Ens Skulder, og man foler, at Vingerne atter faar Sving- 
kraft. 

Eller Violintonernes Stemningsmagt, naar Violinen er i 
en Kunstners Haand. 

Fine, sarte Toner, der snart beve frem som drommende 
Tanker, snart som stille Graad, snart lyde som livsglade 
Sanse: 

Eller et Orkester! En Wagnerouverture! 

Hvilke Stemningsbolger kan ikke her betage Aanden, 
löfte den op fra Virkeligheden: Forst hojtidelige piano-Basun- 
toner; alvorsfuldt forteller Koralen om de trette Pilgrimme, 
deres Vandring mod Maalet, mod Rom, en stille, dyb Psalme. 

Efter Basunernes Psalmetoner griber derpaa Violinerne 
ind. Klagende, bevende lyde Strengene som monemitaren 
fredlos, banlyst Själ. Saa gentages fortissimo Basunkoralen; 
der lyder som et tusindstemmigt Kor fra de vandrendes Stru- 
ber, en) ITroenst Jjupelloveriati ser Byen viandungenmespwviaak: 
Det er, som, dirrer, Luften underiBrust am vVinger, atumeetise 
Vingeslag fra Fugle, der flyve fremad. 

Basunernes mesgtige Rooster dempes, saa man kun horer 
Koret ligesom fjernt borte, som inde bag Pavebyens Porte... 

Da farer som et Lyn over Instrumenternes Strenge El- 
skovsgudindens lokkende Toner; og disse blandes med den 
venusbundne Ridders Klagetoner. Det er som om Troen og 
Kerligheden kemper, Troen paa Gud og Troen paa Jorden 
ög rdenst NydelseriitoEnölangik amp set Nvirvasktatidonen 
der betage og sansepirre; og midt i Tonevirvaret heres den 
klagende, skaelvende Violintone fra den fredlese Sjel. Og 
denne Sjel vinder Sejr tilsidst, Sejr over Kerlighedsgudin- 
den. Venusbjerget synker knust til Jorden, sprengt, og op 
fra det knuste stiger troesvarmt og sejrssterkt atter Pilgrims- 
köretteEa 
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Der kunde nevnes Exempler fra andre Lejre af det 
estetiske, men lad det anfeörte vere nok. Det skonnes — 
badderderFiOrdjEiekatverog mn Toner -— Fortrin er, atidet 
giver vor Själ ligesom Beviset for, at der er noget uende- 
ligt til, noget evigt, noget med Fylde og Farve og Harmoni, 
og Forfatteren af disse Linier skal vere den sidste til at negte, 
at dette er et stort Fortrin eller negte, at det skonne saale- 
des kan lukke Döeren op for vor Aand til en Verden, som 
Aanden ikke paa egne Vinger kan svinge sig op til. Det skonne 
er en af Guds storste og rigeste Gaver til Menneskeaanden ; 
hvor var denne dog fattig, hvis denne Rigdom fratoges den. 

Men Faren felger i Helene paa Fortrinnet.. Og Faren 
er, at Aanden gjor alt dette skonne til sit egentlige Indhold. 
Men det skönne £anz ikke v&ere Fede for Aanden i Betyd- 
lingen. Hede og, od det gelder om det estetiske Stand- 
punkt i det hele taget og dettes Stemningsverden hvad Za- 
martine skal have sagt om Musiken og Digtekunsten, at disse 
ere saa at sige »kun Themaer, hvori enhver indfletter sine 
egne Folelser; man neres ved dem og bliver dog ikke met». 
Derkert kengden, farligt at lever iStemningers og, i Indtryls 
Thi det >&stetiske kan vel i sterk Grad ve&ekke Laengsel efter 
Idealer, efter det evigt skenne og det evigt store, med det 
er kun Lzngsel uden Vilje bag, kun blede Dromme og lef- 
lende Folelser. »Den eneste Ret, som den af det z>stetiske 
gennemtrengte Aand har, er, at den 2&stetiske Dannelse ud- 
gor det förste Trin mod Menneskets aandelige Selvbesiddelse, 


forvisser ham om, at han allerede ifolge sin umiddelbare Na. 


tur er anlagt paa Aand... Den z&stetiske Dannelse betegner 
Menneskeaandens feorste fordybelsesrige ÖOverskuelse af sine 
egne Enemarker... men denne Dannelsesform er kun Aands- 


livets förste Trin og ikke det fulde aandelige Selveje» har en 
Mand treffende sagt”. 


" Rudolf Schmidt: "Ad egne Veje", Studier og Afhandlinger. 
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Der vil altid komme Tider i den &stetiskes Liv, hvor 
han foler og erfarer en knugende Ensomhed, ser, at det skonne 
i Virkeligheden kun er Form. De Tider melder sig maaske 
ikke serlig, naar han sidder i en magelig Lenestol i sin 
luxurigse Stue og leser et smukt lyrisk Digt i en fint ud- 
styret Bog — eller selv er paa Parnasset, de Tider ere maa- 
ske heller ikke tilstede, naar Musikens Toner ombruser ham 
löftende og befriende, maaske heller ikke naar han styrter ud 
i Naturen en Sommerdag, ud, hvor Smaablomsterne bo, ud 
hvor Treerne staa hojtidsfulde, kledte i festlig Majdragt, 
mens Solen kaster Gulddukater ind mellem det visne Lov 
forneden, ud, hvor Sommervinden kertegner hans Ansigt som 
var det et Kys han fik fra selve alma mater -— og han foler 
sig som”ét med Naturen, som Aand af dens Aand, Liv af 
dens Liv. Nej, men naar Aanden ger Opstand, fordi dens 
Hunger bliver for sterk, den vi! dybere ind og hyejere op, 
fordi den begynder at terste efter Dybets Kilder, efter Ind- 
hold. Eller en tung Sorg eller Sygdom gjor Sjelen ensom 
og faar alle Strengene 1 Instrumentet til at tie paa én ner, 
enieneste eredende,xskelvende one Saampilstert dere os 
saa kommer Tungsindet. ”Tungsindet er en tro Folgesvend 
for al Hunger i den menneskelige Aand. Det skal nok melde 
sig; rugende har det ligget ligesom paa Bunden af Aanden, 
men saa begynder det en skjon Dag at heve sig som en 
klam Damp, der kveler al tillgjet Glede og Fred. Thi som 
A. Garborg siger i »Den fortabte Fader»: »Livsmening og 
Sjelefred kan En hverken kebe sig til eller snyde sig til.» 
Nej, dertil er Aanden af en altfor dyb ZErlighed mod sig 
selv. Tungsindet vil komme fer eller siden og gaar först 
bort, naar Aanden finder sig selv og finder Vejen mod Lyset 
og Freden, mod Gud. Thi Aandsudviklingens sande Maal 
maa altid vere dette: at Aanden finder sig selv og finder 
sig selv i Forholdet til Gud. Knud Norup. 


GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 347 


Granskningar och anmälningar. 


BOUSSET, W. Die Religion des FJudentums im neutestament- 
lichen Zeitalter. Berlin, Reuther & Reichard. 1903. 512 
Sidor Pris rolmarke 


(Forts. från föreg. häfte.) 


I tredje delen af sitt arbete redogör Bousset för en idé- 
krets, som spelat en stor roll i senjudendomens religion, 
nämligen dess framtidsförväntningar. Det är också 
från denna sfär som kanske de flesta tankar och föreställnin- 
gar gått öfver i den uppväxande kristendomen, och den är 
därför för oss af ett speciellt intresse. — Vi äro här inne på 
Boussets älsklingsgebit, där tyngdpunkten af hans intresse 
sedan gammalt hvilat. Det är också en synnerligt gedigen, 
klar och genomarbetad framställning som här möter oss. 

Det karaktäristiska i Boussets uppfattning af senjuden- 
domens framtidsförväntningar är, att han i dem tycker sig ur- 
skilja tvenne olika föreställningskretsar, tvenne med hvaran- 
dra så att säga parallellt löpande tankeserier, af hvilka den 
ena, som är en direkt utveckling af profeternas framtidsför- 
kunnelse, håller sig inom de nationella och på samma gång 
inom de jordiska gränserna, under det att den andra, hvilken 
Bousset anser uppkommen under påverkan från andra religio- 
ner och blott äga få anknytningspunkter hos profeterna, har 
en mera universell och på samma gång transcendental syn- 
krets. Den förra, i hvilken Messias, konungen af Davids 
stam, spelar en viktigare roll, kallar han den messianska. 
Den senare åter, som är något för denna tid och dess skrif- 
ter nytt och egendomligt, får namnet den apokalyptiska. — 
I de flesta af denna periods skrifter förekomma om hvarandra 
element från än den ena än den andra af dessa föreställnings- 
kretsar, men i allmänhet äro de till följd af sin olika karak- 
tär lätta att för tanken skilja. I de sista af periodens skrif- 
ter, nämligen Baruks-Apokalypsen och IV Esra, förekomma 
dock de nationella elementen för sig och de universella för 
sig. Båda de väntade stora slutdramerna af historien äro 
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där ställda efter hvarandra och en förbindelseled åstad- 
kommen dem emellan genom idéen om ett mellanliggande 
»tusenårigt» rike. — Genom att från början behandia hvar 
och en af dessa föreställningskretsar särskildt sprider B. en 
oväntad klarhet öfver det förut kaotiska virrvarret på detta 
område, på samma gång som hans införande af allmänt reli- 
gionshistoriska synpunkter ger en ledtråd vid behandlingen 
af den »apokalyptiska» idésferens svårlösta problemer. Den 
religionshistoriska sidan af saken kommer emellertid först i 
en följande del af Boussets arbete till närmare utredning. 
De viktigaste momenten i den »messianska»r föreställ- 
ningsserien äro följande. Guds konungamakt (detta är en 
riktigare tolkning af det gängse uttrycket ”malkut Jahve' 
[8B2.orAeis deod] än beteckningen Guds rike), som hittills blott 
relativt kommit till synes i Guds vägar med Israel, skall i 
framtiden på ett fullkomligt sätt förverkliga sig. Detta skall 
framför "allt visa sig däri, att Guds utvalda folk, som hittills 
intagit en blygsam tjänareställning, i stället skall komma till 
makten. »Den Högstes heliga skola besitta riket», såsom 
uttrycket lyder hos Daniel. Detta skall ske genom ett sär- 
skildt Guds ingripande till förmån för sitt folk. Folkets re- 
lativa passivitet är just ett karaktärisiskt drag för denna tids 
framtidsförväntan 1 motsats mot profetismens. — Att Israels 
fiender” förintasseller underkufvas ar ett) med rolketsnyd 
maktställning nära sammanhängande moment. I främsta 
rummet väntas naturligtvis den härskande världsmaktens fall. 
Hos Daniel är denna världsmakt tydligen det grekiska riket. 
Senare, på det idumeiska främlingsväldets tid, blir det Edom. 
Därefter slutligen Rom, på hvilket namnet Edom symboliskt 
öfverföres. — Själfva sättet för Guds ingripande för att till- 
intetgöra sitt folks fiender framställes mycket olika. Än tän- 
kes Gud sända den store ängeln Mikael för att hjälpa sitt 
folk, än är det Messias, hvilken som en judisk hjälte kämpar 
för Israel, än är det Gud själf, som tager vredesriset i sin 
hand och slår på jorden, så att den uppslukar Israels fien- 
der. Därjämte förekommer också, i stället för hvarje slags före- 
ställning om en strid, idéen om en rättegång, som Gud hål- 
ler öfver sitt folks fiender. Detta har sin utgångspunkt i 
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Joels profetia om rättegången i Josafats dal. — Hvad Mes- 
siastanken beträffar, föreställningen om en härlig konung af 
Davids ätt, så förekommer den mindre ofta än man kunde 
vänta, äfven inom den s. k. Messianska föreställningskretsen ; 
åtminstone är så fallet i den kvarvarande litteraturen. En an- 
ledning därtill torde vara, att tillintetgörandet af folkets fiender 
och införandet af Gudsriket i och med grekerväldets eller Roms 
växande makt syntes vara en uppgift för stor t. o. m. för en 
Messias; vi få nämligen tänka på, att denne för den dåva- 
rande judiska föreställningen dock blott var en konung öfver 
Juda land, om ock en mäktig och härligt utrustad. I stället 
behöfdes Guds eget ingripande. Vidare hade man i Makka- 
beerkonungarna en furstesläkt, som redan satt på Davids tron 
och för många t. o. m. tedde sig i ett messianskt ljus. Icke 
dess mindre lefver dock Messiastanken på flera håll och efter 
makkabeernas störtande bryter den, t. ex. i Salomos psalmer, 
fram starkare och innerligare än kanske någonstädes. Och 
under det herodiska och romerska främlingsväldet möta vi 
den sedan oftare. Bl. a. af evangelierna se vi, huru stor på 
Jesu tid folkets längtan och väntan var. — I detta samman- 
hang påpekar Bousset ett slags Messianska tankar vid denna 
tid äfven utom judefolket. I den af olyckor, krig och med- 
borgarstrider uttröttade och utpinade grekisk-romerska värl- 
den skymtar väntan på en fridsfurste och frälsare, som skall 
göra slut på krigen och inleda en ny guldålder. Han anför 
såsom exempel därpå bl. a. Virgilii berömda 4:de eklog, en 
af Horatii sånger samt en inskrift i Priene till Augusti för- 
härligande. — Hvad beträffar judarnes närmare föreställnin- 
gar om sin Messias, så tänkte de sig honom som en mäktig 
härskare, som skulle besegra hedningarne, drifva dem ut ur 
landet och rena detta från all gudlöshet. Han skall härska 
öfver ett heligt folk och ingen orätt tåla i dess midt. Fol- 
ken rundt omkring skall han styra från Jerusalem och fjärran 
ifrån skola de komma och betala sin tribut. Hans förtröstan 
skall stå ej till krigshärar, utan till Gud själf; han skall vara 
stark i helig ande, utan synd, mäktig i sina gärningar, och i 
gudsfruktan skall han leda sin hjord (Salomos Ps. nr 2). 
Det namn, hvarunder han vanligen nämnes, är just Messias 
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eller Kristus, men därjämte förekommer äfven i anslutning 
till Dav. ps. 2 beteckningen »Guds son», hvilket emellertid 
ej har någon som helst »metafysisk» betydelse, utan blott be- 
tecknar honom såsom ett särskildt föremål för Guds omsorg. 
Benämningen »människo-son» åter, förekommer ej i sam- 
band med ofvan anförda Messias-föreställningar. — Såsom 
förelöpare till Messias väntade man sig bl. a., att Moses och 
Elias skulle återkomma, dessa bägge stora gudsmän från 
Israels forntid, som utan att dö skilts från jorden genom en 
himmelsfärd. Onekligen faller från denna föreställning ett 
egendomligt slagljus öfver förklaringsberättelsen i evange- 
lierna. — Det nya rike, hvars konung Messias skulle vara, 
tänkte man sig i allmänhet som ett lyckligt jordiskt rike, där 
de fromma under hans spira skulle föra en lugn och härlig 
tillvaro — »hälsa skall nedstiga med himlens dagg och all 
sjukdom skall försvinna» —, där människorna skulle blifva 
gamla som i urtidens dagar och rikt välsignade med efter- 
kommande, där rikedom och fruktbarhet skulle härska och 
t. o. m. de vilda djuren skulle komma fram ur sina gömslen 
och tama tjäna människorna. Alla hedningar väntade man 
sig som nämndt skulle vara utdrifna ur landet, men i stället 
skulle de kringspridda judarne från hela världen samlas dit 
för att taga fädernas arfvedel i okvald besittning, Jerusalem 
och dess tempel skulle byggas nya upp, härligare än fordom, 
de vid bortförandet af Nebukadnesar försvunna tempelkärlen 
skulle återfinnas o. s. v. Stundom skymta äfven tankar af 
djupare etisk och religiös innebörd, såsom att Gud skall vara 
nära sitt folk, bo ibland dem som en far bland sina söner, 
att stridigheter, hämnd och blodsskulder skola för alltid vara 
borta, o. d. I allmänhet gå dock ej tankarne i denna rikt- 
ning, om detta också hvilar under såsom en tyst grundför- 
utsättning. 

Hela denna serie af tankar håller sig såsom synes inom 
de af den gamla profetian stakade utvecklingslinjerna och 
bär en alltigenom nationell och jordisk prägel. Inom den 
andra, parallellt med denna löpande föreställningsserien åter, 
den s. R. apokalyptiska, möta oss framtidsförväntningar af helt 
annan och för den föregående utvecklingen främmande art. 
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== I stället för tanken om ett väntadt Guds-herradöme som 
strängt taget blott innebär ett fullkomnande och absolut genom - 
förande af något som redan i någon mån existerar, möter 
oss här genast en alldeles bestämd motsättning mellan två 
från hvarandra fullkomligt skilda, till hela sitt väsen hvar- 
andra olika världsåldrar, »den närvarande världsåldern», 6 sv 
o5tos, och »den kommande världsåldern», 6 diwv 6 VEAKwy. 
»Den närvarande», det var den hvari samtidens judar lefde. 
Den var alltigenom dålig och fördärfvad, var af jordisk art 
och förgänglig. »Den kommande» åter var oförgänglig och 
evig, fri från allt lidande och all ondska och med ett tidlöst 
lif af helt annan art än det jordiska. — En utgångspunkt för 
dessa tankar finnes naturligen i den gamla profetians motsats 
mellan det mörka nuet och den efterlängtade ljusa framtiden 
»vid dagarnes ända», men i det stora hela är denna motsätt- 
ning mellan olika världsåldrar med hvar sin särskilda världs- 
ordning något för judendomens tankevärd främmande. Där- 
emot är detta en på vissa andra håll vanlig föreställning, 
som varit föremål för många spekulationer. B. anser den 
därför ha inkommit i judendomen genom påverkan antingen 
från grekisk filosofi eller orientalisk-mystisk världsåskådning. 
— Det är särskildt i Henok-litteraturen, som denna föreställ- 
ning möter oss i fullt utbildad form. Men vi finna den äfven 
i Nya Testamentet. Jesus talar i Ck. 18 om »huru de som 
för hans skull förlorat hem, hustru o. s. v., I den närvarande 
världsåldern skola få mångfaldigt igen och i den kommande 
ett »e&eoniskt» lif. Paulus nämner ofta motsättningen mellan 
6 atv odtos och 4 awy peéAwy. — I allmänhet ansåg man sig 
lefva den nuvarande världsålderns slut nära, men vissa tider 
fjärmar detta sig åter för de väntandes syn och de rättfär- 
diga manas att ropa och skria därefter. De förste kristne, 
som direkt öfvertogo världsåldersföreställningen från senjuden- 
domen, ansåg ju »änden» omedelbart förestående, och denna 
tanke var det som gaf deras tro och fromhet en så världs- 
öfvervinnande kraft. — Före den kommande världsålderns in- 
trädande tänkte sig judarne svåra omhvälfningstider både i 
natur- och människovärlden. De skulle vara tecken, att det 
nuvarande världsloppet åldrades, och på samma gång liksom 
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det nyas födslosmärtor. Detta är de s. k. wöwes, om hvilka det 
talas i Matt. 24: 8 m. fl. ställen. — I samband med föreställningen 
om världsåldrarne utvecklar sig en förut på judendomens om- 
råde okänd dualistisk grundåskådning. Vår nuvarande värld 
börjar betraktas såsom alltigenom stående under onda makters 
våld, hvilka äro den egentliga orsaken till de rådande olyck- 
liga förhållandena. — I Henok-litteraturen talas det om, huru en 
skara fallna änglar, som haft umgänge med människornas 
döttrar, ha bragt det onda in i världen. Själfva ha de väl 
sedan blifvit bundna och afvakta dom, men deras efterkom- 
mande husera såsom dämoner på jorden och förleda män- 
niskorna till det ondt är och söka på allt vis plåga dem. — 
Något senare, ungefär på Kristi tid, framträder idéen om ett 
organiseradt det ondas rike, stående under ledning af ett de 
onda andarnes öfverhufvud Satan eller Beliar, i hvars gestalt 
allt det onda liksom koncentrerar sig. Vid sjukdomar, olyckor, 
vilda djurs anfall o. s. v.- drifver satans rike sitt spel. De 
främmande nationernas herradöme, ej minst det tryckande 
romarväldet, är hans verk. Vid öfvergången till den kom- 
mande världsåldern skall en strid stå mellan satan och Gud, 
som slutar med satans undergång. --- Omedelbart förknippad 
med satansföreställningen är föreställningen om antikrist, hvil- 
ken också är gängse bland judarne. Antikrist är djäfvulen 
själf, tänkt såsom i människogestalt uppträdande på jorden 
och kämpande med Gud eller hans Smorde. Denna idé upp- 
kom därigenom, att folkfantasien och de apokalyptiska för- 
fattarne vid sina skildringar af den fientliga världsmakten 
och dess representanter inlade allt flera drag af öfvermänsklig 
kraft och ondska, så att till slut föreställningen uppkom, att 
satan själf skulle i en fientlig jordisk härskare inkarneras. 
Emellanåt tänkes Antikrist också såsom en falsk profet, som 
med bedrägliga tecken och under lockar människorna till af- 
fall. — Vid öfvergången från den närvarande världsåldern till 
den kommande väntades den stora domen. Denna är ej 
mera, såsom i andra af de nationella framtidsförväntningarne, 
blott en dom öfver Israels fiender allena, utan den har en 
vida mer världsomfattande betydelse. Det är en dom öfver 
hela den tilländalupna &onen, öfver alla i densamma här- 
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skande makter, jordiska lika väl som himmelska (de fallna 
änglarne, m. fl. öfverjordiska. väsen), öfver satan, öfver anti- 
krist, öfver förflutet och tillkommande. Här har föreställ- 
ningen om en afgörande strid fullkomligt trädt i bakgrunden 
för idén om en juridisk domshandling, en rättegång. Herren 
Gud, »den gamle af dagar», sätter sig såsom världsdomare på 
tronen omgifven af myriader änglar, och människorna dömas 
efter sina gärningar, som stå upptecknade i himmelska böcker. 
— Hvad Messiastanken beträffar, så finnes i dessa framtids- 
förväntningar knappast någon plats för en Messias i bety- 
delsen af en konung på Davids tron. Allt har här fått mera 
omfattande dimensioner, därvid Israel och dess speciella in- 
tressen försvinna i det stora världsdramat. Men i stället fram- 
träder en annan mera transcendent Messiasbild. Det är den 
i de s. k. Henokska bildtalen samt i IV Esra skildrade »Män- 
nisko-sonen» eller, såsom uttrycket på det arameiska grund- 
språket torde ha betydt, »människan». De för »människosonen» 
1 motsats mot den nationella Messias-konungen karaktäristiska 
dragen äro dels hans preexistens — »förrän solen och djur- 
kretsens tecken och stjärnorna skapades, nämndes hans namn 
af Andarnes Herre» — dels hans egenskap af världsdomare, 
hvarjämte det öfver alla skildringar af honom hvilar ett öfver- 
jordiskt drag. Då både preexistensen och det eljest Gud 
ensam tillerkända världsdomareskapet äro för den judiska 
messias-föreställningen främmande drag, anser Bousset att man 
för att finna denna Messiasbilds genesis och egentliga inne- 
börd har att gå tillbaka till de under denna period förekom- 
mande spekulationerna öfver den himmelska urmänniskan, 
hvilka i den allmänna religionshistorien spela en stor roll och 
som vi äfven veta förekommit på judiskt område (Filos spe- 
kulation om den första människan, adamsböckerna etc.). Redan 
i det viktiga stället i Daniel 7, på hvilket de Henokska bild- 
talen peka tillbaka, föreligger denna föreställning, ehuru sam- 
mansmält med en annan. Ställets författare har enl. Bousset, 
då han velat skildra det kommande gudsriket, gripit till den 
från andra sammanställningar honom bekanta bilden af »den 
himmelska människan», som emellertid i det nya samman- 
hanget får en alldeles ny betydelse, men bevarar spår af sitt 
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egentliga ursprung. — Hvad beträffar frågan i hvad förhål- 
lande Jesus stått till dessa föreställningar, så anser B. honom 
ej, åtminstone i allmänhet, hafva kallat sig »människosonen» 
eller »människan». Däremot har den kristna urförsamlingen, 
då den vill ange sin uppfattning af hvem denne Jesus, som 
nyss lefvat ibland dem, egentligen var, på honom användt 
beteckningen »människo-sonen». Därmed ville de ange honom 
på en gång såsom den himmelska, från &oner existerande 
människan och såsom den, som en gång skall döma lefvande 
och döda. — De sista dragen i de transcendentala framtids- 
förväntningarnes serie är uppståndelsen från de döda samt 
ett därpå följande öfvervärldsligt lif. 


Sedan B. sålunda redogjort för den judiska religionens 
yttre framträdande och de af dess föreställningar och förvänt- 
ningar som rörde” hela folket, öfvergår ham i del Vi atusitt 
arbete till de religiösa föreställningar, som mera 
direkt rörde den enskilde individen, samt frågan huru 
dennes troslif på senjudendomens ståndpunkt gestaltade sig. 
Denna afdelning är ej mindre intressant än de föregående. 
Det skulle emellertid bli för långt att lämna någon nog- 
grannare redogörelse för dess innehåll. Vi nöja oss därför 
med några korta antydningar. 

Såsom ett allmänt karaktäristiskt drag framställes först 
hurusom under senjudendomen en individualistisk uppfattning 
bryter sig fram inom den judiska religionen, så att den en- 
skilde, i stället såsom förut folket, blir religiöst subjekt. Denna 
utvecklingsgång är analog med den allmänna religiösa 
utvecklingen under diadok-tiden, hvilken åter stod i samband 
med de nationella rikenas undergång i de stora grekisk- 
orientaliska eller romerska statsbildningarna. Denna indi- 
vidualism utpräglar sig inom judendomen särskildt i tanken 
om individuell vedergällning i ett kommande lif. — Hvad 
beträffar denna tids föreställningar om Gud, så står vid denna 
tid först och främst den rena monoteismen fast såsom en 
obestridlig dogm. Ett karaktäristiskt drag är vidare, att den 
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gammalisraelitiska föreställningen om Gud såsom den under 
hela historiens gång i alla dess händelser verksamme börjar 
träda i bakgrunden för uppfattningen af Gud såsom framför 
allt skaparen, världsdomaren och »fädernas Gud». Detta åter 
sammanhängde med Gudsföreställningens allt starkare fram- 
trädande transcendens. Gud, som fordom tänkts såsom boende 
bland och talande med sitt folk, började allt mer och mer upp- 
fattas såsom tronande ofvan världen i ett aflägset fjärran och 
fick ej ens nämnas med sitt rätta namn, utan blott med om- 
skrifvande uttryck såsom »den Allsmäktige», »Israels Helige» 
o. sS. v. — Med denna transcendenta Gudsidé sammanhänger 
äfven den vid denna tid starkt sig utvecklande föreställningen 
om mellanväsen mellan Gud och världen, nämligen dels änglarne, 
dels de s. k. »Guds hypostaser» eller personifikationer (såsom 
t. ex. Visheten, Guds hjälparinna vid skapelsen och hans 
väsendes »återsken» och »afbild», människornas fostrarinna; 
vidare Ordet, Guds sändebud, genom hvilket han utfört all- 
ting; Anden; »Guds-härligheten»; Lagen m. fl.). Redogörelsen 
för dessa mellanväsen höra till de intressantaste partierna i 
B:s bok, så mycket mer som ju dessa föreställningar tidt och 
ofta möta oss i Nya Test. — Den förändring som änglatron — 
hvilken i de äldre bibliska böckerna spelar relativt obetydlig 
roll, men hos t. ex. Sakarja och Hesekiel samt i psalmerna 
börjar bli mera framträdande — under senjudendomens period 
undergår, sammanfattas af B. i tre punkter. Först och 
främst utbildar sig nu först en bestämd åsikt om änglarnes 
väsen. De tänkas såsom andliga väsen, men på samma gång 
såsom af eldsnatur och besläktade med stjärnorna, men äfven 
med de öfriga elementen. I storm och vindar, i källor och 
träd, i plantor och djur, öfverallt där något oförklarbart sker, 
är det enligt folktron änglar som verka. — Vidare framträda 
bland den otaliga mängd, som man tänkt sig af änglaskaror, 
vissa särskilda grupper och få så att säga en mera plastisk 
utgestaltning för folkmedvetandet, t. ex. de sju ärkeänglarne 
(Uriel, Rafael, Gabriel etc.), de fyra cherubim, som bära Guds 
tron, de olika människornas och folkens skyddsänglar o. s. v. 
Bland dessa åter framträda vissa enskilda änglagestalter såsom 
särskilda den fromma fantasiens älsklingar, t. ex. Mikael, det 
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Israelitiska folkets skyddsängel, Gabriel, paradisets väktare 
o. s. v. — Slutligen börjar också den föreställningen bli gängse, 
att Gud till änglar öfverlämnat vissa delar af sitt världsrege- 
mente, så att de t. ex. vid hans lagstiftning på Sinai liksom 
vid världsdomen spela en stor roll. — Samtidigt med tron 
på de goda andarne, utbildades äfven tron på de onda an- 
darnas rike, hvarför också dämonerna, som i Gamla Test. 
Sår föga hämnas, i det myarspelakenssdkstormrols 

I skildringen af de frommes personliga förhållande till 
Gud framhålles fruktan och slafvisk lydnad såsom den dju- 
paste grundstämningen, ehuru äfven moment af förtroende 
och undergifvet tålamod funnos. Af det Nya Test:s frimodiga 
glädje i Gudsförhållandet röjdes åter knappt något spår; de 
sista århundradenas desillusioner, lidanden och nöd stå för 
folket som en olöst gåta och tung börda. Gud är för Israel 
framför allt den stränge konungen, världshärskaren, ehuru det är 
att observera att beteckningen Fader om Gud äfven före Jesu 
tid på några ställen förekommer. Sin uppfattning af den judiska 
fromheten under denna period samlar Bousset i följande slut- 
omdöme: »Den judiska fromhetens karaktär är djup dishar- 
moni. Tron på Guds rättfärdighet, som uppenbarar sig i lagen 
och som efter människornas karaktär genom en dels tidlig 
dels evig dom bestämmer deras öde, bildar grundstämningen. 
Oförmedladt och under ständig ovisshet framträder vid sidan 
däraf behofvet af en barmhärtig och nådig Gud. Förmäten 
säkerhet och djup syndakänsla, djupt nedböjande i stoftet in- 
för Gud och högmodig stolthet mot alla verkliga eller för- 
menta 'världsmänniskor' stå oförmedlade vid sidan af hvar- 
andra». 

I slutet af denna afdelning redogör B. för senjudendo- 
mens antropologiska föreställningar, dess läror om syndafallet 
och dess följder, dess etiska åskådning m. m. — allt föreställ- 
ningar, hvilkas kännedom är af stor betydelse för den rätta 
uppfattningen af Nya Test. och kristendomens historiska insats. 


Efter att sedan i del V af sitt arbete ha uppehållit sig vid 
de egendomliga utpräglingar af judisk religion och teologi, som 
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möter oss hos Filo samt hos Essenarna, behandlar B. i sista delen 
det religionshistoriska problemet, d. v. s. frågan, huru- 
vida alla dessa nya fenomener och föreställningar på senjudendo- 
mens område kunna anses vara en direkt utveckling ur den 
föregående tidens judiska religion, ur profetismens och psal- 
mernas religiösa sfär, eller man måste antaga ett införlifvande 
af främmande religionselement. — Det är åtskilliga omstän- 
digheter, hvilkas beaktande aå priori kan göra oss stämda 
för att antaga ett främmande inflytande. Först och främst 
har hela senjudendomen oaktadt de många nya fenomenen 
något epigonartadt i sin karaktär. Ingenstädes möter origi- 
nella, skapande personligheter, i hvilkas själ vi se de nya 
tankarne på ett organiskt sätt arbeta och kämpa sig fram, 
såsom t. ex. hos profeterna, och det nya som kommer in 
står därför ofta på ett rent yttre sätt ställdt vid det gamlas 
sida utan att därmed ha sammanvuxit till en ny enhetlig pro- 
dukt (så t. ex. de båda förut tecknade apokalyptiska före- 
ställningsserierna, ur hvilka t. o. m. i samma skrift ofta före- 
komma hvarandra tämligen -motsägande element). — Men 
frånsedt detta, ligger det äfven i hela tidens allmänna karak- 
tär ett så synkretistiskt drag, att det är nästan otänkbart att 
den judiska religionen ensam skulle kunnat undandraga sig 
inflytandet däraf. Bildandet af Alexanders grekiska världs- 
rike gaf uppslaget till daningen af en världskultur, i hvilken 
de olika nationernas folkegendomligheter försvunno och ström- 
ningar och idéer blefvo en gemensam egendom, förmedlade 
genom gemensamma världsspråk. Visserligen kan Makkabeer- 
tidens nationella kynne sägas innebära en reaktion däremot, 
men dels blef detta af relativt kort varaktighet, dels neutra- 
liserades det af förhållandena i diaspora. — Denna vår på grund 
af dessa omständigheter aprioriska benägenhet för att antaga 
ett främmande inflytande, stärkes ytterligare, då vi konstatera 
den principiella likheten i senjudendomens utvecklingsgång 
med andra samtida religioners. Öfver allt möter oss samma 
universalitetsdrag, samma vaknande religiösa individualism, 
som särskildt tar sig uttryck i tanken om en individuell ve- 
dergällning i ett kommande lif, samma tendens mot ett för- 
andligadt, men också allt mer från människan fjärmadt guds- 


358 GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 
begrepp, samma teologiska prägel, där de lärde, vare sig de 
fostrats vid rabbiners fötter eller i filosofiska skolor eller i 
hemlighetsfulla mysterieföreningar, vilja tillägna sig religiöst 
ledareskap, 0. s. v. 

Det är egentligen tre religioner, från hvilka ett star- 
kare inflytande är tänkbart. Det är den assyrisk-babylo- 
niska, med hvars bortdöende lämningar judarne kommo i 
beröring i Eufrat-Tigris-dalens kulturcentra och som i gestal- 
ten af astrologi och folkliga sagor och magi öfvar sitt infly- 
tande på Syrien och som i de besläktade föreställningarne 
från Israels urtid har lätt finna anknytningspunkter. — Det 
är vidare den vid denna tid kraftfullt frambrytande persiska 
religionen, som via Babylon, där den förenade sig med de 
nyssnämnda lämningarne af babylonisk religion, nådde fram 
till Judalandet. Oafsedt det vänskapsfulla förhållande hvari 
judarne alltifrån början kommit till den persiska religionens 
bärare, fanns det äfven i själfva den persiska religionen åt- 
skilliga drag, som kunde underlätta ett inflytande från densamma 
på judendomen. Så t. ex. dess alldeles synnerligt starka ten- 
denser till monoteism, dess etiska karaktär, dess apokalyp- 
tiska idéers centrala ställning, dess offer och ceremonial-väsen. 
— Den tredje religion, från hvilken man kan tänka ett infly- 
tande är slutligen den helleniska, sådan den genom Platos 
filosofi, den senare stoicismen och nypythagoreismen utbildat 
sig och hvars andliga och etiska karaktär, hvars monoteism 
och individualism också kunde bilda en brygga för ej obe- 
tydlig påverkan. 

Från dessa tre hufvudreligioner söker nu Bousset upp- 
visa inflytelser på senjudendomens olika områden. Så inom 
de folkliga religiösa sägnernas krets, där framför allt babylo- 
nisk påverkan bidragit att skapa den form, hvari det Gamla 
Testamentets berättelser om paradiset, de första människorna, 
Henok, syndafloden, tornbyggnaden, Abraham m. m. vid 
denna tid voro gängse. Så i de legendariska berättelserna, 
där både Esters, Tobias' och Daniels böcker visa talrika in- 
flytelser från samtidens allmänna folkloristiska stoff. Så på 
den judiska ordspråkslitteraturens, angelologiens (de sju an- 
darna inför Guds tron, de sju ärkeänglarne m. m.) och fram- 
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för allt apokalyptikens område. Hvad den sistnämnda be- 
träffar så söker B. visa, att en mängd drag i den universellt- 
transcendentala föreställningskretsen med dess uppfattning af 
den närvarande världsåldern såsom stående under det onda, af 
en allmän individuell dom o. s. v. rönt starka intryck från den 
eraniska apokalyptiken. Likaså den utbildade djäfvulstron 
och en mängd af dragen i den senare judiska antikrist-före- 
ställningen. Där skulle t. o. m. det gängse namnet på anti- 
krist, Armillus, vara ett återljud af det persiska Ahriman. — 
Äfven i flera af de för judendomen egendomliga spekulatio- 
nerna öfver gudomsväsendet och dess uppenbarelseformer ser 
Bousset utomjudiska inflytelser. Så t. ex. skulle spekulationen 
öfver Visheten, Guds rådgifverska, människornas vänliga le- 
darinna, vara en återklang af de eraniska utsagorna om vis- 
hetsgudinnan Spenta Armaiti, kulturens vårdarinna, Ahara- 
Mazda's älskade dotter. 

Mången gång väjer man inför tanken om dessa talrika 
inflytelser från främmande religioner, inflytelser, som öfver 
senjudendomen äfven sträckt sig till kristendomen och spelat 
en stor roll i många kristnes religiösa föreställningsvärld. Men 
onekligt är å andra sidan, att då man följt den judiska religio- 
nens föregående utvecklingsgång och därigenom lärt sig känna 
dess idéer, uttrycksmedel och riktlinier, så känner man, när 
man kommer in på senjudendomen, den främmande karaktä- 
ren af många dess företeelser och finner i antagandet af lan 
utifrån den enda möjliga förklaringen af desamma. Dock 
må man erkänna att lånet oftast gäller blott själfva formerna, 
hvari evighetsidéerna fått sin inklädnad. Och det är ju en 
mäktig tanke att världshistoriens Herre ej valt ett enda folk 
blott till bärare af sina tankar, utan att alla forntidens ädlaste 
religioner fått samverka att skapa formerna för den framträ- 
dande kristendomen. 

Med sina religionshistoriska statsblickar har Bousset nått 
fram till en rad af problem, vid hvilka i våra dagar kanske 
just det största intresset är fästadt och på hvilkas område 
ett ifrigt forskningsarbete nedlägges. Riktigt nog har han 
emellertid uppfattat dem som ett underordnadt moment i sin 
framställning.  Oaktadt den belysning, som sprides öfver 
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många af senjudendomens föreställningar genom kunskapen 
om deras genesis och deras paralleller i andra religioner, är 
det nämligen dock i främsta rummet såsom införlifvade med 
det äktjudiska religiösa arfvet och i den större eller mindre 
omformning de genom detta införlifvande fått, som de i den 
för Bousset förelegade uppgiften äga sin betydelse. 


G. Ligell. 


MOE, OLOF. Jesu vidnesbyrd om sig selv, som Guds son. 
Afhandling prisbelonnet med H: K. H. Kronprinsens 
guldmedalje. Christ. 1904. Grendahl & Son. 


Enligt förf:s upplysning i företalet är föreliggande ar- 
bete en utvidgad bearbetning af hans prisbelönta afhandling. 

Fört.. håller” jämna steg med den modernagexceesen: 
Äfven den negativa kritiken får tala. Men då här blott är 
fråga om Ac Tnoöv, anser han sig — åtminstone hvad synop- 
tikerna vidkommer — kunna kritiskt gå mer summariskt till 
väga. Han stöder sig nämligen här i hufvudsak på »den 
muntlige overlevering», särskildt såsom denna inom den pale- 
stinska moderförsamlingen enligt judarnes religiösa mnemonik 
fixerats i samband med katekumen-undervisningen; på samma 
gång han medgifver, att det /Azstoriskt »ikke gives noget ufeil- 
bart kriterium til at sondre mellem originaler og gjengivelser». 
Ett bevis för tillförlitligheten af den kyrkliga traditionens 
fixering af särskildt Yesus-orden, finner han i dessas stereotypa 
aterkommande i ständigt temporärt och topografiskt växlande 
lägen. För den historiska ramen svarade nämligen icke ot 
x2tNyövyres; blott för zZpsissima verba. Hypotesen om en rad 
inskrifter A B C, af hvilka B skulle begagnat sig af A och 
C af Bo. s. v., förkastas. Synoptikerna hafva fastmer samt- 
liga öst ur en enda källa: den apostoliskt öfverlämnade och 
kyrkligt öfvervakade muntliga traditionen. 

Mer inveckladt blir problemet med afseende på Johan- 
nes” evangelium, där en bearbetning af denna tradition är 
omisskännlig. Så godt som hvarje rad bryter sig här genom 
en starkt utpräglad personlighets individualitet. Huru för- 
klara denna afvikelse från den för öfrigt så minutiöst häfdade 
normen? 
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Vid besvarandet af denna fråga utgår förf. från 20:30 
—31 (med särskild betoning af orden tadta de Yefpunra., va 
TtotedonNte Ott 6 ”Insoös Eotwv Ö Xpiotds å ords röv Ieod), Detta 
Stallefjamnafordtemedrikjoh etern (där det talas 
om, huruledes Johannes mött en viss doketisk »vranglere», 
som förnekade, att »Yesus var Kristus») gömmer för honom 
nyckeln till problemets lösning. Det är nämligen denna irr- 
lära, som drifver aposteln att afsikiligt betona hvad iJesus' 
ord och lif i särskildt dezza hänseende var af betydelse. 
Det historiska underlaget ar här lika fast och visst som nå- 
gonsin hos synoptikerna — Zidsföljden t. o. m. än pålitligare. 
Men sitt finala intresse släpper Johannes icke ett ögonblick 
ur sikte. Och så är hans framställning icke »et fotografi» utan 
»en malers portret». I visshet om den djupaste enhet med 
Jesus” ande och af »den helige Ande drifven», utför han i pro- 
fetisk frihet de Jesus-ord, till hvilka han såsom ingen annan 
lyssnat, hvilka hos honom såsom hos ingen slagit djupa rötter. 
Han återger dem icke blott i deras ursprungliga frögestalt, 
såsom de verbotim första gången af mästaren talades, utan 
därjämte såsom de under en lång, hedig lifsutveckling i hans 
innersta grott och vuxit och tagit gestalt. »Med al sin fri- 
hed i gjengivelsen, med al sin »johanneiske» kolorit, inde- 
slutter disse taler aabenbart en historisk kjerne af de egteste 
Jesus-ord, der sandsynligvis giver os et dybere indblik i 
mesterens enestaaende personlighed og i hans selvbevisthed 
som Guds sen end de synoptiske Logiasamlinger er istand 
til... Johannes fremhe&ver dog netop de. ledende motiver i 
disse taler, deres inderste tanker, og medens de synoptiske 
talestykkers historiske vard beror paa deres troskab i detaljen, 
deres nesten fonografisk nojagtige gjengivelse af Herrens 
»Logia», saa beror omvendt de johanneiske talerstykkers 
kildeverd paa deres dybsindige helheets opfatning»>. 

Detta såsom antydan om förf:s textkritiska ståndpunkt. 
Nu äfven några antydningar om hans exegetiska metod. 

Han börjar med en undersökning af det gammaltesta- 
mentliga bruket af benämningen »Guds son» i dess trefaldiga 
tillämpning: på Israel såsom folk; på dess domare och konun- 
gar såsom bärare af Guds teokratiska auktoritet; och på äng- 
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larne såsom i mer omedelbar mening delaktiga af Guds na- 
natur. Detta dock städse i mer eller mindre bldäk betydelse, 
aldrig i fullt real; likasom vi ej heller någonsin »ser exsem- 
pel paa, at noget menneske i det gml. test. kalder sig selv 
Guds sen eller endog blot tiltaler Gud: 22 fader». 

Efter en erinran om, att targumim helst undveko ut- 
trycket »Guds son» såsom messiansk beteckning, ersättande 
det med benämningen »Davids son», öfvergår förf. till det 
nya testamentet. 

Här blir frågan i första hand den: hvad förstod Fräl- 
saren med uttrycket »Guds son», när han använde det om 
sig själf? Närmast blir svaret: likasom han med uttrycket 
»människosonen» betecknade sin reala enhet med mänsklig- 
heten i enastående mening, så betecknade han med uttrycket 
»Guds son» sin reala enhet med Gud i enastående mening. 
Och härvid är af särskildt intresse, att förf. redan från synop- 
fisk ståndpunkt häfdar Jesus realt personliga praexistens i 
motsats till vulgärrationalismens antagande af en blott zdee/!/ 
föruttillvaro. 

Än starkare blir naturligtvis denna bevisning från johan- 
neisk ståndpunkt, då ju det 4:de evangeliet gjorde till sin fullt 
medvetna uppgift att framhålla just denna sida af Jesus” till- 
varo. Såsom hufvudställen anföras Joh. 8: 58, 16: 28 och 17: 5. 
I anslutning till det förstnämnda citatet yttrar författaren: 
» Vi fastslaar, at der her ikke kan vere tale om nogen blot 
ideel forudtilverelse, thi hvilket point vilde der vere i den 
sats, at Jesus existerede i Guds raadslutning, för Abraham 
kom her paa jorden? Ogsaa Abraham kunde ju i den for- 
stand siges preexistere». 

Förf. belyser sitt problem äfven från utom-biblisk stånd- 
punkt. Så t. ex. när han uppvisar skillnaden mellan den 
bibliska och den pseudepigrafiska läran om Messias pre- 
existens: båda fatta denna i real mening; men under det att 
den förra med bestämdhet fasthåller hans absoluta upphöjd- 
het öfver allt skapadt, blir han för den senare dock alltid 
i en eller annan mening blott en länk af skapelsen. Intres- 
sant är äfven erinran om de omisskännligt johanneiska ut- 
tryckssätten i Didaché, ett bevis uppå, huru kyrkan tillägnat 
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sig dessa egendomliga ord- och tankevändningar redan så 
tidigt som i den omedelbart efter-apostoliska tiden. 

Själf sammanfattar förf. det slutresultat, till hvilket han 
kommit, med dessa ord: »Jesus har vidnet om sig selv at 
vere Guds son i vesentlig samme betydning som det apo- 
stoliske vidnesbyrd har ment det, og som apost. Paulus preg- 
nant har udtrykt det Rom. 3, dag. Hill. 2:06: Gudssen 
ikke blot i etisk-religiös eller teokratisk forstand, men ogsaa 
1 metafysisk betydning». 

Vid framställningen af Jesus användning af udtrycket 
dut deod på Llärjungarne hade vi önskat ett djupare grepp i 
problemet. Detta sekundära barnaskap grundar nämligen 
förf. hufvudsakligen på den Kristuslärjungens etiska »vesens- 
lighed»> med Fadern, hvilken kommit till stånd i kraft af den 
nytestamentliga ande-koinonien. Men äfven i bästa fall — 
håller verkligen denna etiska förnyelse såsom grund för vår 
tro på »den stora paradoxen»: spndarens omedelbara guds- 
förhållande, hans omedelbara tillträde till Guds fadershjärta? 
Nej, nej! Nog kräfves här en fastare grund än blott vår skröp- 
liga helgelse! Ingenting mindre än Kristi försoning räcker till 
att såsom grundval uppbära bryggan öfver detta svindlande 
svalg. (Gal. 4:4—7). Men härom har förf. så godt som in- 
tet att säga oss med undantag af några tämligen obestämda 
yttranden om lärjungarne såsom föremål för Guds faders- 
kärlek. 

Ej heller synes oss förf.s förklaring af det specifikt 
messianska i Jesus-undret fullt tillfredsställande. Han upp- 
ställer här frågan (p. 180): »Hvad er det ved disse gjernin- 
ger, som giver dem denne seregne betydning?» Och svaret 
lyder (p. 182): »Sperger vi, hvorpaa det eneståeende ved 
dem beror, saa henvises vi ikke nermest til deres kvantitative 
storhed men til deres kvalitative . .. de er fremfor alt sind- 
billeder paa Jesu egentligste gjerning, som jo gaar ud paa 
meddelelsen af det nye liv». 

Härmed skulle alltså den hufvudsakliga gränsen mellan 
det gammaltestamentliga undret och Jesus-undret vara dra- 
gen: detta senare skulle »fremfor alt» vara af symbolisk art. 
Vi ha dock svårt att häri igenkänna den evangeliska berät- 
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telsens svar på samma fråga. Enligt detta betecknas ju Jesus 
under genomgående såsom snueiz. Men detta ord är för in- 
gen del liktydigt med »sindbilder». Det betecknar i sin ny- 
testamentliga användning städse tfdstecken och -— tillämpadt 
på Jesus — tecken från ofvan, att »Guds rike var nära». 
Jesus” underverksamhet gällde närmast och hufvudsakligen 
Jesus” samtid: det var. hon, som genom den skulle upp- 
väckas till frågan: »månne icke denne är Messias?» Men 
härvid resoennerade man visserligen icke (såsom förf. tyckes 
mena) ungefär så här: »han gör stora, väldiga undergärnin- 
gar, denne nazaré; men sådana ha äfven profeterna gjort före 
honom, så att så till vida ingen synnerlig skillnad är mellan 
honom och dem; men nu kommer till, att Zazs under där- 
jämte utgöra så sköna, symboliska bilder; och därför (på grund 
af denna heliga symbolik) — månne han icke är Messias!» 
SÅ resonnetar va tid, iekel)esustiöbetiarivissenioengsant 
att vissa enskilda under af Jesus medvetet ikläddes symbolisk 
gestalt. Men detta var undantag. Såsom regel gällde, att 
folket skulle »tro honom för själfva gärningarnes skull», till 
dess de nått fram till den högre tron: den omedelbara tron 
pa hans. persoze (JON T1OS37=-30, AR IIoSv Vin ale 
alltså före, att det just var undrens »kvantitative storhed»>, 
som utgjorde deras »se&regne betydning»; och det i denna 
mening: under århundraden hade Israel varit beröfvadt det 
profetiska undrets gåfva. Men nu trädde denna gåfva på en 
gång åter fram i öfverväldigande fullhet och kraft: månne ej 
detta innebar ett onuetov, att Guds rike var i annalkande? 


I ofvan gifna referat igenkännes lätt ännu en yttring af 
denna reaktion mot den negativa bibelkritikens härsklystnad, 
som allt bestämdare låter förstå, att äfven hon vill ha ett 
ord med i laget. Om nu än ej kan sägas, att härmed något 
väsentligen nytt har kommit fram, så ha vi dock utan tvifvel 
att här göra med ett ärligt och själfständigt arbete. Metoden 
är alltigenom vetenskaplig. De olika problemen fixeras klart 
och direkt, allteftersom de framträda, och den lätt öfverskåd- 


liga uppställningen genomföres utan alla öfverflödiga af 
vikelser. 
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För att gifva äfven ett omedelbart intryck af den på 
en gång osökta och uttrycksfulla stilen, anföra vi till sist förf:s 
egna, sammanfattande afslutningsord. 

»Og dog er der intet blegt og skyggeagtigt over den 
johanneiske Kristus-skikkelse, ligesaalidt som over den synop- 
tiske. Vistnok er hos Joh. den gudommelige herlighed ster- 
kere fremhevet, og hvis vi kun havde dette billede af Jesus, 
vilde vi kun have et ufuldstendigt begreb om hans historisk- 
menneskelige side. Men den johanneiske Kristus er dog ikke 
blot den i menneskeligt kledebon indhyllede Logos. Sam- 
tidigt som de guddommelige trek understreges, kommer ogsaa 
de menneskelige til sin fulde ret; ja, det eiendommelige ved 
den johanneiske Kristus-skikkelse er den maade, hvorpaa det 
menneskelige og det gudommelige gaar i hinanden. Jesus 
som det historiske individ forsvinner ikke bag Kristus som 
den evige Guds sen; ei heller omvendt. Jesus fremstiller 
sig paa engang som Guds menneskelige gesandt og som hans 
selvstendige sen, som den, der altid boier sig for Faderens 
vilje, og tillige som . den, hvem Faderen lader handle efter 
Sm csensiitiesviljex Hand har aebiHaderenstimagtLoet viden, 
og dog maa han udbede sig alt af Faderen. Han hungrer 
og terster selv og kan dog mette tusender. Han greder 
ved vennens grav og er alligevel viss paa, at han skal kunne 
kalde ham ud af graven. Han skjelver ved tanken paa sin 
död og gaar dog deden seiersikker imede. Han kalder Fa- 
derenissemiuicesaaveltsom. disemlenesGudj ja, den eneste 
Gud, og modtager dog disciplenes tilbedende bekjendelse: 
»min herre og min Gud!» Denne Jesu eiendommelige dob- 
beltsidige bevidnelse af sennebevidstheden, saa konkret og 
anskuelig, at man har yderst vanskeligt for at faa den til at 
gaa op i nogen dogmatisk formel, er som det synes et kraf- 
tigt bevis for, at de selvvidnesbyrd, Johannes legger i meste- 
rens mund, ikke er evangelistens egne tankespind, men &gte 
udtryk for Jesu enestaaende sennebevidsthed, gjengivet paa 
en saa karakteristisk maade, at vi kan merke, evangelisten 
just er den discipel, som Herren elskede.» OO 
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BENSOW, OSCAR, Tro och trosvisshetr, Apologetiska uppsatser. 
III. Uppsala 1904. W. Schultz: Mö8ksidd  Rrst/storet 


Vi anmäla härmed tredje häftet af docenten Bensows 
apologetiska uppsatser. De goda egenskaper, som vi vid 
anmälan af de föregående häftena funnit utmärka förf:s popu- 
lärt apologetiska författarskap, återfinnas äfven här. Dock 
synes oss knapphändigheten i dessa nu utgifna uppsatser 
vara väl stor och därför åtminstone i somliga af dem den 
öfvertygande kraften försvagad. Måhända beror detta vårt 
intryck delvis på detta häftes i viss mån olika karaktär i 
jämförelse med de föregående. Förf. behandlar nämligen här 
ämnen, som tillhöra kristendomens centralare områden, un- 
der det att han förut rört sig på de s. k. prenotionernas ge- 
biet. De nu offentliggjorda uppsatserna handla om: Den he- 
liga kärleken, Arfsynden, Dopet, Syndens grader och synd 
mot den helige Ande, Omvändelsen, Utkorelsen samt Frågan 
om alltings återställelse — således idel innehållsrika ämnen, 
hvilka då de skola rymmas i ett så litet häfte, nästan nöd- 
vändigt måste erfara en mycket ofullständig behandling. Vi 
anföra ett exempel. Förf. vill i uppsatsen om arfsynden upp- 
visa dennas karaktär af skuld. Detta sker genom hänvisning 
till människosläktets enhet äfven med afseende på dess and- 
liga sida. »Släktets skuld är en skuld, från hvilken icke den 
enskilde kan göra sig urarfva.> Nu finnas emellertid de, som 
på grund af denna människosläktets enhet i förening med 
erfarenhetens vittnesbörd erkänna, att arfsynden innebär skuld, 
men endast en släktets samskuld, icke någons individens 
skuld. Det synes oss, som om det härvid varit behöfligt att 
äfven ingå på frågan 'om förhållandet mellan individ och 
släkte. Om det är så — och det ar verkligen så — att 
människan redan från första början af sin tillvaro är icke en- 
dast en lem af människosläktet, utan äfven i och med det- 
samma en personlig individ, låt vara en ännu icke till aktu- 
alitet utvecklad sådan, så torde man böra föras till erkän- 
nande af den förvända viljeriktningen såsom innebärande 
jämväl en den personliga individens skuld. I alla händelser 
hade den sida af saken, som vi här endast antydt, behöft en 
utredning. 
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I fråga om dopet såsom barndop vill förf. lösa svårig- 
heterna, som sammanhänga med talet om tro hos det späda 
barnet, genom att skilja mellan den tro, som utgör den verk- 
liga mottagligheten för nåd, och den rättfärdiggörande tron, 
hvilken är identisk med själfva mottagandet af nåden. Tron 
af det förra slaget verkas, säger förf., af dopet själft. »Nåden 
öppnar hjärtats hand och lägger gåfvan i den hand, hvilken 
den sålunda själf öppnat.» — Utan tvifvel kan man på denna 
väg undanröja åtskilliga svårigheter. Men det synes oss, 
som om man . skulle på ett enklare och mera öfvertygande 
sätt försvara barndopet, om man toge till utgångspunkt bar- 
nets, äfven det späda barnets karaktär af en verklig, låt vara 
icke utvecklad, personlig varelse. Visst är denna barnets 
karaktär ett mysterium, men det är ett mysterium, hvars verk- 
liga förhandenvaro allmänt erkännes. Samhället erkänner 
densamma, då det bestraffar dråpet af äfven ett spädt barn, 
ja af barnet i moderlifvet, såsom dödandet af en personlig 
varelse. Och en kristen fader eller moder tillbakavisar med 
kraft den tanken, att välsignandet af deras lilla barn skulle 
vara endast en /Zom, d. ä. på innehåll och kraftmeddelelse 
blottad ceremoni. Vi tro för öfrigt alla på en meddelelse 
från person till person med hänsyn till den i medvetandets 
ljus zckée liggande, den s. k. natursidan i människoväsendet, 
hvilken »natursida» icke är något annat än ett personlig- 
hetens eget i medvetandet icke upptagna, men därför också 
rikaste område. Vi zZro därpå, och vi handla därefter. Icke 
endast möjligheten utan jämväl verkligheten, ja, nödvändig- 
heten af ett Guds personliga handlande med det lilla bar- 
net i dess egenskap af person, i det att han välsignar det, 
Sakatti ham tager detitulksitti barn, giver det ett nytt lifnett 
annat högre lif än det naturliga, syndbesmittade lifvet —- 
detta tro vi på den i korthet antydda vägen kunna bättre 
ädagaläggas. 

Den gamla, svåra frågan om förhållandet mellan Guds 
nåd och människans frihet vid människans omvändelse har 
förf. äfven upptagit till behandling. Han stannar vid, att nåden 
gifver den frihet, som kan välja nåden, men äfven förskjuta 
den. Förf. polemiserar mot dem, som säga, att nåden leder 
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oss till den punkt, där vi icke längre äro bundna af den onda 
viljeriktningen, utan fritt kunna välja för eller mot Gud. Det 
torde dock kunna sättas i fråga, om förf. lyckats ådagalägga 
någon saklig olikhet mellan denna åsikt och den af honom 
själf förfäktade. 

I den sista uppsatsen har förf. inlåtit sig på frågan om 
alltings återställelse. I det exemplar, som är rec. tillgängligt 
-— och på grund af afståndet från hemlandet är det omöjligt 
att nu erhålla ett annat exemplar — saknas genom felaktig- 
het vid tryckningen och bindningen tvenne sidor, och rec. 
har därför icke kunnat bilda sig en fullständig föreställning 
om förf:s tankar i detta ämne. Dock synes han hafva sym- 
patier för apokatastasisförhoppningen. 

Den idé, som förf. velat med sina apologetiska upp- 
satser förverkliga, är god, och hans ståndpunkt är i allt vä- 
sentligt bibliskt och evangeliskt sund. Vi hoppas därför, att 
äfven detta häfte må blifva till gagn. Väl I 


HOFMEYR, N. J., Professor der Theologie in Stellenboseh 
(Säödafrika), Gegensätze im Christenleben, in das Deutsche 
ubertragen von G. Holtey-Weber. Verlag von Otto Rip- 
pel; Elagen is. Wi, 1003: FE30Rsid Ers MS 
Det är ett rikt och rörligt andligt lif, som utmärker den 

nuvarande holländska kyrkan i Sydafrika, och icke minst i 

dess universitetsstad Stellenbosch nära Kapstaden möter man 

yttringar däraf. Det torde därför vara af intresse, äfven 
för svenska läsare, att göra bekantskap med ett arbete af den 
teologiska Stellenbosch-fakultetens vördnadsvärde nestor, den 
spirituelle och varmhjärtade professor Hofmeyr. I sin ofvan- 
nämnda till tyska öfversatta bok »Gegensätze im Christen- 
leben» har förf. samlat tjugufem uppsatser, allesammans be- 
handlande en »Gegensatz» i det kristliga lifvet. Vi nämna 
såsom exempel följande ämnen: »Individuell und gemeinsam », 

»Männlich und kindlich>, »Gebunden und frei», »Sänden- 

schmerz und Erlösungsfreude», »Natur und Gnade», »Gottes 

Allmacht und des Menschen Verantwortlichkeit», »Der Dienst 

am Evangelium eine göttliche Gabe und eine menschliche 

Kunst», »Natur und Wunder», »Gesetz und Evangelium», »Idee 

und Wirklichkeit». 
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Förf:s arbete präglas af klarhet och innerlighet samt en 
sund och tillika djup uppfattning. De flesta af uppsatserna 
kunna läsas äfven till gagn för den enskilda eller gemen- 
samma uppbyggelsen i inskränkt mening. På samma gång 
som förf. står fast rotad i den gamla bibliska sanningen, 
ådagalägger han en ungdomligt hoppfull liberalitet, t. ex. i 
den sista artikeln »Neu und alt». Han betonar där, att nytt 
och gammalt äga bestånd i hvarandra; det nya är en utveck- 
ling ur det gamla, men den, som åtrår ett nytt, som icke är 
födt ur det gamla och förberedt af detsamma, han vill hafva 
etity träd utan rot, ett mus utan fundament. Det harcalltid 
funnits människor, som hatat den sanning, hvilken traderats 
från århundrade till århundrade och utöfvat en hälsosam in- 
verkan århundrade efter århundrade. De ville bryta sönder, 
icke bryta upp, ödelägga, icke förnya. De lyckades hjälpa 
till med förstöringen af det gamla, som skulle gå under, men 
kommo själfva under det gamlas ruiner utan att få se in- 
brottet af den nya dag, hvarom de hade drömt. Exempel 
på sådana människor erbjuda den franska revolutionens män, 
och så skall det gå äfven med vår tids socialister, kommu- 
nister och nihilister. Men man får icke af själfvisk förkärlek 
för det gamla, som måste försvinna, förkasta det nya, som 
måste komma. Icke upprepande, utan högre utveckling är 
det som Herren vill. Det är en skriftens egenart, att den icke 
lämnar oss några satser, i hvilka sanningen småningom blif- 
vit förstenad. Jesus Kristus är århundradenas studium. I den 
mån vi lära känna honom, skola vi också veta, hvad vi skola 
låta fara såsom föråldradt eller icke, och hvad vi skola hålla 
fast såsom det nya, som är förbundet genom det gamla, eller 
icke. Jesus Kristus är A och O, begynnelsen och änden; 1 
honom tillhör oss bådadera, det förflutna och framtiden, det 
gamla och det nya. I honom äro vi rotade i det gamla, un- 
der det att redan på förhand det nya bestrålar oss. 

Detta exempel torde gifva en föreställning om arten af 
professor Hofmeyrs författarskap. Endast på några få ställen 
möta tankar hos den reformerte teologen, hvilka en luthersk 
kristen icke gärna kan i samma form tillägna sig, emedan de, 
så uttryckta, strida mot hans erfarenhet. Vi tänka därvid i 


Kyrklig Tidskrift 1904. Häft. 4. 24 
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synnerhet på åtskilliga uttalanden angående nådemedlen (t. ex. 
sid. 90). Det heter bland annat: »man befinner sig i vill- 
farelse, om man låter den helige Ande, som pånyttföder sjä- 
larna, utgå från sakramentet eller från någon kyrklig eller 
huslig inrättning, och icke omedelbart från den lefvande Gu- 
den.> »Den som stöder sig på nådemedlen i stället för på 
den lefvande Guden, han stöder sig på en staf, som skall 
genomborra honom.» »Nådemedlen kunna vara kanaler, i 
hvilka den lefvande strömmen flyter, men själen måste följa 
strömmen ända dit, hvarest hon förmodar källan vara, för att 
dricka omedelbart ur densamma. ' Eller för att uttrycka mig 
på ett annat sätt: nådemedlen kunna vara käril, i hvilka det 
lefvande vattnet befinner sig, hvilket man dricker till sin 
vederkvickelse; men snart är vattnet utdrucket, och törsten 
begynner på nytt att. plåga oss, tills själen vederkvicker. sig 
vid brunnen själf och nu å sin sida blifver ett käril, ur hvil- 
ket andra hämta vederkvickelse.> Eller på ett annat ställe 
(sid. 170 f.): »Blifver icke ordet en död kunskap, om jag lös- 
gör "det från min Gud och låter detitrada mellan migkoch 
min Gud, liksom om detsamma måste föra mig, den tro- 
ende, till den från mig aflägsne och för mig okände Guden, 
under det att tvärtom Gud, som har uppenbarat sig för mig 
genom Jesus Kristus och bor i mig genom sin Ande, förer 
mig vid sin hand till ordet? .. . Gud, tänkt mellan mig och 
ordet, såsom förande mig till ordet och talande till mig ge- 
nom ordet, gör ordet lefvande och lefvandegörande». Lätt 
är att finna, att den berättigade och alltid väl behöfliga pole- 
miken mot förlitandet på en blott utvärtes kristendom måste 
atren” luthersk kristen föras. pa ett annat sar öh va narlan 
oss att se Gud Z ordet och Zz sakramenten, och vi kunna 
därför icke tala om en Gud, som ställer sig mellan ordet 
och oss. Vi kunna därför icke heller tala om ett öfvergif- 
vande af nådemedlens kanaler för att utan deras hjälp och i 
den meningen »omedelbart» dricka ur källan själf, eller om 
ett utbytande af nådemedlens käril mot ett >omedelbart» 
drickande ur brunnen, därför att det lefvande vattnet i or- 
dets och dopets och. nattvardens käril snart skulle vara ut- 
drucket. Korteligen, den evangeliska mystik, som är egen- 
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domlig för den lutherska åskådningen, hindrar oss från att 
ställa den gudomliga nåden bredvid Guds ord och Guds 
sakrament. 

Trots påpekandet af denna karaktäristiska, reformerta, af 
oss icke gillade åskådning hos den vördade författaren ville 
vi varmt anbefalla hans bok hos alla, som önska läsa ett 
arbete, hvilket äger förmåga att såväl väcka eftertanke som 
befästa i sanningen. Läjs LD 


KÖGEL, GOTTFRIED, Regierungsrat, Rudolf Kögel. Sein Wer- 
den und Wirken. Dritter Band: 1872 bis 1896. Berlin, 
ItGie: wne SÖN OO JV IL SO NAS 7 NiEhde 


Af den stora biografi öfver Rudolf Kögel, hvars båda 
första delar anmälts i Kyrkl. Tidskr. 1901 och 1902, har nu 
slutbandet utkommit. Lät den näst föregående delen oss 
följa K. till den tyska rikshufvudstaden och vara vittnen till 
hans begynnande verksamhet där, så få vi nu se, huru denna 
verksamhet alltmer vidgas och växer samt sätter varaktiga 
spår på olika områden. 

Det första kapitlet med öfverskriften »Amt und Bekennt- 
nis» sprider särskildt ljus öfver K:s deltagande i det kyrko- 
politiska arbetet, enkannerligen i den »apostolikum-strid», som 
redan på 1870-talet upplågade i Tyskland och uti hvilken K. 
med stor kraft och energi kämpade på den positivt evange- 
liska sidan; så ock öfver hans ställning i den då pågående 
kulturkampen. Midt i dessa stridstider inföll den resa, han 
vid jubelfesten 1877 gjorde till Sverige, hvarom äfven i kort- 
het berättas. 

1879 utnämnd till öfverpredikant hos den gamle kejsar 
Wilhelm, stod K. under en följd af år i nära personlig berö- 
ring med denne. Många bevis på det sant hjärtliga och 
tillitsfulla förhållande, som rådde mellan dessa båda, lämna 
de bref från den gamle kejsaren, som ingå i denna dels 2:dra 
kapitel (>»Höhen und Tiefen»). På samma gång de visa, hvil- 
ket stort värde kejsaren satte på K., gifva de äfven mången 
gång värdefulla bidrag till den förres karaktäristik. Tunga 
dagar inbröto i slutet af 8o-talet i och med såväl kejsar Wil- 
helms död som kejsar Fredriks sjukdom och tidiga bortgång. 
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Kögel, som in i det sista satt vid den åldrige monarkens 
dödsbädd, ålåg det på grund af hans ställning att gång efter 
annan vid högtidliga tillfällen predika eller hålla minnestal. 
Det fordrades sannerligen icke blott en rik begåfning, utan 
äfven stor inre samling för att kunna fullgöra denna ofta 
mycket grannlaga uppgift så som han. 

Det 3:dje kapitlet med öfverskriften »Kögel als Pastor» 
erbjuder mycket af intresse. Ordet »Pastor» tages då i vid- 
sträckt betydelse (» Hirtenamt als Seelsorgeramt im weiteren 
Sinne»); här lär man känna Kögel i umgängeslifvet såsom 
diktare, själasörjare, generalsuperintendent, teolog, examinator, 
eforus (för det prästbildningen tjänande s. k. Domkandidaten- 
stift i Berlin) samt slutligen såsom predikant. Hvad han än 
må ha uträttat på de öfriga verksamhetsfälten, nådde han 
dock helt visst sin egentliga storhet på det sist nämnda. Har 
man än icke utan skäl kunnat påstå, att han var »mer talare 
än predikant», så betygas dock från samma håll, att han 
»aldrig offrade sanningen för skönheten». Hvilken utbildad 
individualitet K. var som predikant, framgår ej minst däraf, 
att de, som medvetet eller omedvetet imiterat honom, i regel 
misslyckats. Stort inflytande utöfvade han på det unga upp- 
växande släktet af tyska predikanter. 

I sista kapitlet: »Heimsuchung» kastas en blick på de 
sista åren af K:s lefnad, för honom och hans närmaste 
rika på sorger och pröfningar. Från 1890 aftogo märkbart 
hans krafter. Upprepade försök att genom hvila och hälso- 
vård återvinna dem visade sig i längden fruktlösa. En för- 
lamning, som småningom utbredde sig till hela kroppen, tvang 
honom att nedlägga det ena efter det andra af sina ämbeten 
och fängslade honom slutligen vid bädden eller sjukstolen. 
Den 2 juli 1896 var hans dödsdag. Det hvita marmorkors, 
som pryder hans af fyra träd (en tårpil, en björk, en ek och 
en gran) beskuggade graf bär till inskrift Ebr. 13: 8. 

Denna sista del af Kögels biografi åtföljes af tvenne 
bilagor, innehållande föredrag om »Jesus såsom förebild i den 
speciella själavården» och om »förberedelsen till predikan». 
Den prydes ock af ett fint porträtt af Kögel, försedt med hans 
namnteckning i facsimile samt orden: »Dies arme Leben ganz 
Um einen ewgen Kranz.» Nur selig! fi TB. 
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KREUTZER, M., Doktor Luthers Predigten zu den alten Evan- 
gelien in neuer Fassung. Aus seinen sämtlichen Werken 
komponiert und disponiert. Göttingen, Vandenhoeck 
WaGl- INUfSIN NOCG HOT SO ITS Ne ÖV MLA 
inb. 6: 80. 


Luthers predikningar — de äro ju längesedan utgifna! 
Det är kanske den första tanke, som inställer sig inför ofvan- 
stående boktitel. Alltså ett öfverflödigt arbete! Och sedan: 
»in neuer Fassung — aus seinen sämtlichen Werken kompo- 
niert und disponiert»! Här göra sig nog en hel del betänk- 
ligheter gällande. Arbetet synes ej blott öfverflödigt, utan 
kanske t. o. m. oberättigadt och förmätet. Läser man emel- 
lertid igenom utgifvarens förord, kommer man på andra tankar. 
I dess inledande ord om värdet af Luthers predikningar är 
man nog utan vidare böjd att instämma. »Wer das Predi- 
gen lernen will, kann es nicht besser anfangen, als dass er 
L:s Predigten studiert.> Med skäl uppkastas sedan den 
frågan, hvarför likväl Luthers predikningar alls icke läsas så 
flitigt som de förtjäna. Till svar erinras om, att den mest 
spridda samlingen, »huspostillan», innehåller »Leistungen von 
Schöletns:s, rangebliceh nach Predigten gearbeitet, diet er 
selber im Hause gehalten hat». Man behöfver blott läsa 3 
eller 4 af dem, sa vet man hvad de innehålla; Deras! bredd 
bidrager dessutom att göra dem onjutbara. I »Kyrkopostillan» 
däremot »waltet wirklich Luthers königlicher Geist». Men 
dess första del innehåller snarare utförliga skriftutläggningar 
än verkliga predikningar. Ofta finnas för öfrigt flere sådana 
till samma text, och hvem hinner genomläsa alla? Dess- 
utom finnas äfven andra predikningar af Luther, som inne- 
hålla mycket af värde. Under sådana förhållanden har utgif- 
varen företagit sig att »ur samtliga L:s verk sammanställa hans 
bästa tankar till nya predikningar». Därvid har kyrkopo- 
stillan lagts till grund, men därnäst äfven »Vermischten Pre- 
digten», huspostillan, predikningarna öfver Johannesevangeliet 
och utläggningarna af Matteus rådfrågats. Utgifvaren bety- 
gar, att han icke själf tillagt en enda tanke; »die Predigten 
enthalten selbst von mir äusserst einmal einen Satz, und der dient 
bloss zur Uberleitung und macht sich nicht anders geltend»>. 
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Går man nu efter inhämtande af dessa upplysningar till 
studiet af själfva den föreliggande predikosamlingen, så skall 
man tvifvelsutan förvånas öfver den friskhet och omedelbar- 
het, som hvilar öfver den. Öfverallt är det den äkta Luther, 
som man väl känner igen, och anmälaren skulle för sin del 
gärna underskrifva en tysk recensents så lydande omdöme: 
»Nirgends ist mir die Kraft und Gedankenfälle der Lutherschen 
Predigten so handgreiflich entgegentreten, wie hier.» Också 
har utgifvaren från kompetenta granskares sida (t. ex. af prof. 
Achelis i den ansedda tidskriften »Halte was du hast») skör- 
dat varmt erkännande. Kunde genom hans lofvärda bemö- 
dande Luthers predikningar åter bli mer spridda och lästa, 
hade han säkert fått sin bästa belöning. Den storslagna 
enhelheten, friskheten och kraften hos Luther föråldras icke. 
Studiet af hans predikningar för icke blott med sig upp- 
byggelse. Det är ock ägnadt att bevara dem, som själfva 
äro satta att förkunna ordet, såväl för teoretiserande och för- 
konstling som för ett lösligt ordande hit och dit under sken 
af praktiskhet och popularitet. RTR 


KÄTEANDER, Jon Lu boGh Manas als are Pie diknin SAC 
Schultz förlag, Uppsala. 130 s. 8:o. Pris h. 1: 25, inb. 2 kr. 


Dessa predikningar, elfva till antalet, tillhöra spridda 
söndagar från förra hälften af vårt kyrkoår. De äro enkla, 
korta och kraftiga och tillika varma och innerliga vittnesbörd 
om den gamla evangeliska sanningen. De innehålla alltid 
en ren sanningskärna, utan att tyngas af den minsta dogma- 
tiska hårdhet. Därvid sakna de för ingen del sin originalitet 
och de äro i god mening »tidsenliga». Författaren visar sig 
förstå och kunna tala till tidens människor, särskildt till ung- 
domen. Predikningarna, som ofta sinnrikt använda texten, 
äro alltid goda, stundom förträffliga, och en viss ädelhet ge- 
nomgår dem alla både i stil och framställning. Den som 
förut med glädje gjort författarens bekantskap såsom åhörare 
förnyar här säkert gärna denna bekantskap med honom. 

Såsom vittnesbörd om hvad vi här sagt framdraga vi 
några prof ur hvar och en af de elfva predikningarne. 

I den första, på adventsöndagen, tilltalas man af skil- 
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dringen om konungen, som offrar sig för sitt folk i förtroende 
till detsamma, i tro på mänskligheten, »som Han känner så- 
som sin, trots all dess sjunkenhet och förtappelse; ty Han 
är viss på, att Han skall vinna den genom det Han nu gör 
för den, viss att den hör honom till». Men denna mänsklig- 
het blir dock aldrig hvad den bör vara utan Honom. Det 
kommer t. ex. icke något verkligt »broderskap» till stånd 
inom den — man vet att talet om detta broderskap på vissa 
håll är en älsklingssats, ja, en hufvudsumma af religionen — 
utan »barnaskap» genom Honom. Icke heller kan någon 
sant »hylla Honom, utan att gripas af Honom ända till hän- 
förelse». 

N:r 2, på tredje adventsöndagen, är en praktisk evange- 
lisk predikan om bättringen. Denna beskrifves på »gammal- 
dags» sätt, ty »vi få icke bli så moderna, att vi icke skulle 
göra oss reda för hvad bättring är». Och denna bättrings 
nödvändighet inskärpes allvarligt, men utan hårdhet eller 
dömande. 

I n:r 3, på Annandag Jul, om »huru det kommer icke 
blott glädje och frid, utan äfven sorg och strid med Jesus», 
visar sig författaren kunna afvinna sitt ämne en rätt mäång- 
sidig behandling. Särskildt berör han den oändligt inveck- 
lade strid, som möter en kristen i en tid, »då världen är 
med i församlingen och skall med henne deltaga i vården 
om hennes angelägenheter». 

N:r 4, trettondagspredikan, kan nämnas såsom särskildt 
tilltalande. Den har på sitt sätt till tema begynnelseorden 
i Victor Rydbergs bekanta sång: »Stjärnan från Betlehem 
leder ej bort men hem». Praktisk och tilltalande är förfat- 
tarens framställning af de många »stjärnor, som lysa in i vårt 
fiPock draga. oss till Betlehem. Och dessarleda ej bort 
från glädje, frihet och sanning, såsom många mena, utan hem 
till Jesus, till den rätta hamnen i lifvet. Och där är fullkom- 
lig glädje. Hvad särskildt »friheten och sanningen» beträf- 
fat, sa kvisas, huru de skönt framträda. 1 de vise mannens 
gåfvor. Ty »det är frihet och sanning att själf, gripen af 
det godas makt, gifva sig hän däråt i frihet. Hänförelse är 
frigörelse. Man vinner sig själf genom att gifva sig själf.» 
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I nr 5, om bröllopet i Kana, säger oss författaren goda 
ord för äktenskapet och hemmet. — I nykterhetens intresse 
uttalar han dessa ord: »Hvad under, om Jesu vänner, när de 
se den myckna dryckenskapen, alldeles afsäga sig bruket af 
berusande drycker». 

I n:r 6, en god predikan om den frälsande tron, skulle 
man kanske önska ett fördjupande i framställningen af denna 
kristendomens centralpunkt. Då författaren så bestämdt sät- 
ter Iron i motsats mot allt hvad gärning heter, i fråga om 
frälsningen, skulle det för en fullständigare uppfattning af sa- 
ken måhända behöfts ett ord därom, att tron själf i sitt inner- 
liga mottagande af Kristus och sin djupa afgörelse för ho- 
nom, ja, äfven i sitt afsägande af förlitandet på egna gärnin- 
gar, dock i själfva verket är en innerlighetsgärning af den 
mest genomgripande betydelse, ett »Gudsverk» (Joh. 6: 29), 
som just därför kan »verka» allt godt, föda af sig all god 
gärning. Källan måste vara af samma beskaffenhet som den 
flod, som flyter därur. Det är mot »lagens garningar» Pau- 
lus egentligen sätter tron såsom motsats (Rom. 3: 28). Där- 
emot förbinder han kärleken, som ju är idel gärning, på det 
oskiljaktigaste med tron. >»I Kristus Jesus gäller intet utom 
en tro, som är verksam genom kärlek» (Gal. 5: 6). 

Vi finna dock på andra ställen i författarens föredrag 
just denna synpunkt framhållen, om än icke i uttryck, så i 
Saky t: ex: da det sagesi(sid 1ö7) re lonkarmju förstibjartats 
begär efter förlåtelse och ett nytt lif, efter frid och gemen- 
skap med Gud. Tron är ett drickande (af lifvets vatten), ja, 
tool mu den törstandet tronrar detta.» Menkettibegardelter 
nytt lif; ett törstande, ett drickande är väl dock en verklig 
själens inre handling. 

I n:r 7, om nattvarden, visar författaren sin förmåga att 
möta tidens behof af en mera tilldragande framställning af 
denna heliga stiftelse, hvilken hotar att blifva så främmande 
för människorna. Han behandlar nattvarden från synpunk- 
ten af en åminnelsemåltid, men får dock ur detta fram den 
genuint lutherska uppfattningen. 

I nr 8, om otron och tron, ådagalägger författaren en 
ädel tolerans mot de svagtrogna, hvilkas hjärta går sin väg, 
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under det att tanken går sin. »Dessa få vi icke förväxla 
med de otrogna. Och angrepp är här icke det första, 
utan fastmer brodersnamnet och brodershanden. » 

I nr 9, LZörstar du? visar författaren på ett tilltalande 
sätt, huru den outplånliga törsten efter Gud i människolifvet 
pekar på vårt egentliga väsen, vår upphöjdhet öfver djuren, 
»något som icke är ett påhitt, utan ett verkligt drag i religio- 
nernas historia, en mänsklighetens lidandeshistoria». Och 
dock måste Jesus med vemod fråga efter den verkliga tör- 
sten, den som icke går förbi Honom, den lefvande källan. 
För att tillfredsställa denna Zfstörst gifver Frälsaren ut sitt 
lif, sitt rena Nf. Och eftersom allt godt i lifvets öken har 
sin upprinnelse däri, att någon gifver något af sitt lif åt värl- 
den, så måste ur detta fullkomliga utgifvande flöda lifsström- 
mar ut öfver världen. Och detta sker genom Anden, hvar- 
igenom Kristuslifvet »når in i människans ande, på en gång 
gifver sig åt denna och tager den i besittning och så fyller 
den med lif». »All din skuld och död och vanmakt skola 
sköljas bort, och en evig åder af frid och lif och härlighet 
skola springa upp i dig.» 

I n:r 10, på Himmelsfärdsdagen, erinrar förf. om »den 
enkla säkerhet» hvarmed denna underbara tilldragelse om- 
talas såsom ett faktum. Och så talas om den himlafarnes 
välsignelse. Denna är afslutningen af Hans välsignarlif, men 
ett slut som är begynnelsen till något nytt, till segertåget af 
Hans välsignelse genom världen. PVz undfå denna välsig- 
nelse på en gång genom passivitet och aktivitet. Skönt 
skildras härvid »väntans hjärtearbete, som blir så intensivt, 
att det i sig uppslukar all hjärtats öfriga väntan». 

I nr II, pingstpredikan, skildrar förf. Andens vår. 
Han gör härvid en skön jämförelse med naturens vår. Här- 
vid framställes först det föregående, förberedande vårarbetet, 
evighetsarbetet af den gudomliga Faderskärleken och Sons- 
kärleken. I sammanhang härmed ger förf. oss djupblickar in 
i det gudomliga väsendet. »Emedan det finnes en fader öf- 
ver allt hvad fader heter, och en fullkomlig faderskärlek, så 
måste det finnas en son öfver allt hvad söner heter och en 
sonskärlek, som motsvarar faderskärleken.> Författaren gif- 
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ver oss härvid en sällsynt tilltalande bild af försoningen. 
»Det är icke blott så, att Guds kärlek utgjutit sig i mänsk- 
ligheten genom en af dess lemmar; mänskligheten har ock i 
en af sina lemmar höjt sig till en fullkomlig sonskärlek. 
Mänskligheten och Gud äro i denna försonade och äro så- 
som Fader och Son.» Härpå framställes Andens kommande 
såsom den egentliga våren. Men för att denna skall komma 
till människan fordras, likasom i näturen, icke blott krafter 
ofvanifrån, utan ock mottagandets kraft nedifrån, »ett vårar- 
bete som själen måste vara med om». Men detta framkallas 
småningom genom kraften från ofvan. Härvid talar förf. 
milda, vänliga ord om den förberedande kärleken och lydna- 
den i människan, på hvilken man icke får ställa för stora 
kraf. Tänkvärda äro författarens örd om, huru de synbart 
» plötsliga öfvergångarne» — hvarmed jämföres »huru björ- 
karna kunna på en natt få utspruckna löf» — alltid föregås 
af ett fördoldt förberedande arbete. Den fulla våren slutligen 
är »Jesu frid», »ett lif med oändliga möjligheter». 

Härmed torde vi hafva sagt tillräckligt för att hjärtligt 
hafva anbefallt dessa predikningar. 


WoR. 


POVLSEN, KARL. Bognanen. Prediken på Universitetet i Up- 
sala den 7 Febr. 1904. Upsala, KUR UTM:Sförläg i004 
Prist25 Ore: 

Upsala K. F. U. M:s skriftserie har nu nått till n:o 26. 

Den har under årens lopp innehållit åskilligt af värde, icke 

blott af svenska författare, utan jämväl af norska och danska. 

De nordiska studentmötena med kristligt program hafva bl. a. 

äfven ledt till en flitigare personlig umgängelse mellan repre- 

sentanter för de kristliga intressena inom de olika skandina- 
viska länderna. Mer än en har nog därunder med tacksam- 
het känt, att än i dag något af hvad Rom. 1: 11, 12 antyder 
går i fullbordan. I syfte att dels fördjupa de mottagna in- 
trycken, dels lämna äfven på afstånd stående tillfälle atti nå- 
gon mån tillgodogöra sig dem, har man tid efter annan i den 
nämnda skriftserien upptagit predikningar eller föredrag, som 
af våra gäster från Norge och Danmark hållits i studentkret- 


GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 379 
sar. Så innehöll n:o 25 prof. Lyder Bruns predikan: » Vil du 
blive frisk?» och nu bjudes oss den danske pastorn Povlsens 
föredrag om »Bennen». Någon redogörelse för dess innehåll 
kan ju ej här ifrågakomma. Blott så mycket må antydas, att 
förf. — utan att lägga någon bestämd bibeltext till grund — 
talar om »bennens tilbliven», dess lif och utveckling samt 
slutligen dess »fuldkomnelse». Hans predikan, som utmärker 
sig genom ett enkelt, trosvarmt innehåll och ett bildrikt, äskåd- 
ligt framställningssätt, vet att kläda ett skönt innehåll i en 
skön form och förtjänar att Jäsas och i stillhet begrundas. 


FT BES 


LUNDBLAD, G. T., Psalmvalslista för högsmässogudstjänsten 

m. m. jämte framställning af grunderna för val af psalmer 

och psalmmelodierss Land CI MCK S Gleerup,. 1904. 

68 sid. 

Så vidt anmälaren har sig bekant har Z. J. Lundebergs 
förut rätt mycket använda s. k. »psalmanvisning» länge varit 
utgången ur bokhandeln. Den betingade ock ett jämförelsevis 
högt pris samt motsvarade knappast rättmätiga anspråk 
beträffande valet af fullgoda och lämpliga psalmer. Under 
sådana förhållanden är det synnerligen tacknämligt, att kyrkoh. 
Lundblad, den kände nitiske koralboksutgifvaren och sekre- 
teraren i »Kyrkosångens Vänner», försedt oss med en ny 
»psalmvalslista», utgörande — enligt förf:s egna ord — en 
ny och förbättrad upplaga af de liknande anvisningar, han 
förut lämnat i nyss nämnda sällskaps tidskrift. Utsänd på 
uppmaning af utgifvarens -ämbetsbröder, skall den tvifvels- 
utan bland dem vinna stor spridning och tacksamt erkännande. 

Boken inledes med en beaktansvärd uppsats »om psalm- 
valet vid högmässan», i hvilken förf. först redogör för de 
»allmänna grunder, från hvilka man vid psalmvalet bör utgå». 
Här erinras om vikten af att välja psalmer af gediget, krist- 
ligt innehåll eller i nödfall åtminstone tadelfria sådana, vidare 
om betydelsen af omväxling, så att samma psalm stereotypt 
anlitas; äfven psalmens sångbarhet bör tagas med i räkningen, 
och slutligen bör psalmvalet bestämmas af dagens plats i 
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kyrkoåret och psalmens plats i liturgien. Därefter behandlas 
»de speciella grunderna för psalmvalet», hvarvid förf. särskildt 
dröjer vid hvar och en af de vid högmässan förekommande 
psalmerna. Mest utförlig är han i fråga om »gradualpsalmen» 
och visar sig här hylla samma grundsats, som rex pO! 
Quensel: att nämnda psalm helst bör med hvarandra för- 
binda de båda bibellektionerna vid altaret, men där detta ej 
kan ske närmast ansluta sig till epzsteln. Han erkänner dock, 
att den kyrkliga praxis varit en annan såväl under tiden 
närmast före reformationen som under århundradena därefter, 
i det att då gradualets innehåll, åtminstone i regeln, bestämts 
efter evangeliet. Hur riktig den af förf. urgerade liturgiska 
grundsatsen än må vara, att en efterföljande psalm bör an- 
sluta sig till det föregående skriftordet, så bereder dess till- 
lämpning dock härvidlag stora praktiska svårigheter, som i 
många fall endast lösas medelst sådana finesser i fråga om 
psalmval, att de församlingsmedlemmar torde vara lätt räk- 
nade, som på egen hand kunna uppspåra gradualpsalmens 
samband med de båda skriftstyckena. I de flesta fall torde 
det vara lättare både för prästen att välja och för gudstjänst- 
deltagarne att förstå psalmvalets afsikt, om evangeliet, som 
dock äfven enl. förf:s mening bestämmer dagens liturgiska 
karaktär, får vara det bestämmande. 

Sedermera följer en uppsats »om valet af melodier för 
våra psalmer». Att förf. här i hufvudsak företräder sunda 
och goda grundsatser, skall icke bestridas, äfven om vi be- 
fara, att på deras tillämpning den förut häfdade grundsatsen 
om psalmens »sångbarhet» i betänklig mån skulle få lida. 

Slutligen möter oss bokens hufvuddel, den egentliga 
psalmvalslistan, i hvilken förf. för hvarje söndag sökt i en 
kort sats sammanfatta den gemensamma grundtanken i sön- 
dagens epistel och evangelium och därefter föreslagit flere 
alternativ för val af ing.psalm, gradualpsalm, predikstolspsalm, 
psalm efter predikan (för hvardera af de 3 årg.) samt ut- 
gångspsalm. Att vid den nyss nämnda sammanfattningen 
evangeliets hufvudtanke ofta nog trängts åt sidan af epistelns 
är en, enligt vårt förmenande beklaglig, konsekvens af förf:s 
förut berörda principer för val af gradualpsalm. Att för 
öfrigt ingå i en detaljerad kritik i fråga om de psalmer förf. 
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föreslagit är här naturligen omöjligt; det skulle bl. a. föra 
oss alldeles för långt. Så mycket må dock sägas, att det 
Synes oss svårt att föreslå en »psalm efter predikan» utan 
att känna, huru vederbörande predikant behandlat sin text, 
hur han valt sitt ämne o. s. v., hvilket naturligtvis icke hin- 
drar, att man här som eljes kan hämta mången god vink 
af den erfarne förf:s förvisso med stor omsorg utförda arbete. 
Må detsamma få all den spridning och den uppmuntran det 


förtjänar. I ÖS d 
' ; LDS 


MISSIONSWISSENSCHAFTLICHE STUDIEN. Festschrift zum 70 
Geburtstag des Herrn Prof. D. Dr Gustav Warneck 
von A. Axenfeld, G. Möller, C: Paul, J. Richter, P. Richter, 
E. Strämpfel und J. Warneck. Berlin, M. Warneck, 
GO 20 Sh Stor Bor META so 


» Schlachtendenker fir die Welteroberung Jesu Christi, 
Pfadfinder und Bahnbrecher der evang. Christenheit auf ihren 
Botengange zu den nichtchristligen Nationen» — så benämna 
författarne af denna hyllningsskrift den man, som de med 
densamma velat på hans ålderdom ägna en vördnadens och 
tacksamhetens gärd. De bekänna sig af honom hafva mot- 
tagit icke blott »Antrieb und Anleitung zum Dienst an der 
Erfällung des Missionsbefehls unseres Herrn», utan ock »eine 
die Ausrichtung dieses Dienstes dauernd und wesentlich be- 
stimmende personliche Prägung». Säkert skulle åtskilliga 
kunna häri instämma med dessa sju, och det är intet tomt 
smicker, utan full sanning i deras ord, då de på Warneck 
tillämpa hvad han själf en gång yttrat om Livingstone: »Han 
var en af de män i historien, hvilkas lifsarbete är ett frö för 
kommande skördar». I raden af hemlandspastorer, som i 
denna festskrift nedlagt synbara bevis på sin insikt i missions- 
frågor, har äfven Warnecks egen son, missionär på Sumatra, 
trädt in, därmed helt visst förhöjande för sin gamle fader 
värdet af den i och för sig dyrbara gåfvan. 

Lade ej det för en tidskriftsanmälan knappt tillmätta 
utrymmet hinder i vägen, skulle det onekligen vara ganska 
intressant att söka lämna en närmare redogörelse för inne- 
hållet af de uppsatser, boken omsluter. Upprepandet af 
blotta öfverskrifterna kan på sin höjd ge en föreställning om 
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ämnena som där behandlas, men icke om det sätt, hvarpå 
de uppkastade spörsmålen lösas. De till omfånget och kanske 
äfven till innehållet mest betydande båda uppsatserna utgöra 
på visst sätt pendenter till hvarandra. I den ena (af Axen- 
feld) skildras den judiska propagandan såsom »Vorläuferin 
und Wegbereiterin der urchristlichen Mission» och i den andra 
(af F. Richter) Islams propaganda såsom »Wegbestreiterin 
der modernen Mission.> Den öfversikt, som i den senare 
lämnas af muhammedanismens närvarande läge och expan- 
sionskraft, erbjuder mycket af intresse. I P. Richters redo- 
görelse för bibelöfversättningsarbetets fortskridande på de 
många olika indiska språken är ägnad att gifva en inblick i 
det mödosamma, men förvisso ock tacksamma arbete, som 
tid efter tid nedläggas på denna gren af det kristna missions- 
verket. I sin framställning af Pauli missionärsverksamhet i 
Tessalonika har Miller sökt visa, att apostelens missions- 
predikan omfattat i hufvudsak allt hvad vi uti Apostolicum 
bekänna, samt dessutom pekat på vissa andra för apostelens 
arbete utmärkande punkter. C. Paul har skärskådat den tyska 
kolonialpolitikens betydelse för koloniernas kristnande. Och 
slutligen har missionär Joh. Warneck 1 sin studie öfver det å 
hans arbetsfält på Sumatra använda batak-språkets kristiani- 
serande lämnat ett mera i detalj gående exempel på, hvilka 
hinder och svårigheter de inföddas språk kan lägga i missio- 
närens väg — i viss mån ett komplement till Richters ofvan 
nämnda uppsats om »Bibeln i Indien». Men W. erinrar till- 
lika i sina slutord om sanningen af en Max Mällers utsaga: 
»Hvarje språk bär oändliga möjligheter i sig», och uttalar 
på grund af detta af erfarenheten intygade förhållande den 
förhoppningen, att det en gång »skall komma därhän, att 
alla kristliga sanningar skola kunna klädas i adekvat form 
äfven på batak-språket». 

För den, som fått blicken i någon mån öppnad för 
mängden och storheten af de spörsmål, hvilka sammanhänga 
med den kristna missionen, erbjuda dessa missionsvetenskap- 
liga studier en källa till ökad kunskap om och därmed äfven 
— det hoppas vi — till ökad kärlek till Herrens verk i hedna- 
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CLASEN, L., Zuriick gu Luther! Kritische Richtlinien fär die 
Aufgaben der Gegenwart. Halle a. S., Eug. Strien, 
HÖGA KZAL Sr Brf MS 


I de ord, med hvilka förf. inleder sin bok erinrar han 
om Prof. R. Käbels för åratal sedan anonymt utgifna »Christ- 
liche Bedenken eines Sorgenvollen». -»Wie wärde dieser 
Sorgenvolle erst die Jetztzeit ansehen! In der That, man 
braucht kein Pessimist zu sein um mit einiger Sorge in die 
Zukunft zu schauen.» = Själf anslår han emellertid ingen 
pessimistisk ton. Han konstaterar, att en känsla af djup 
otillfredsställdhet går genom tiden. Där ropas på en väldig, 
handlingskraftig personlighet — en ny Bismarck, en ny Goethe. 
I motsats härtill låter förf, sitt rop ljuda: Zuriäck zu Luther! 
— »zu Luthers Glaubensfreudigkeit, Glaubenstreue und 
Glaubensfreiheit, zu Luthers sittlichen Ernst, seiner sittlichen 
Thatkraft und seinem sittlichen Zielbewusstsein.> Ur nu an- 
tydda synpunkter utför förf. närmare sitt ämne. Klart är att 
tyska förhållanden därvid i första rummet träda fram för hans 
blick, men föga har den följt med sin tid, som ej vid läs- 
ningen af hans bok kan draga upp paralleller från vårt eget 
politiska, kyrkliga och teologiska lif. Mot den modlöshetens 
ande, som inför den växande förnekelsen och likgiltigheten 
knappt anser någon verklig kamp löna mödan, ställer förf. 
Luthers Zrosfrimodighet. Han pekar på Luthers sedliga mod 
och sedliga allvar i motsats till tidens opportunism och 
kompromissande på alla områden. »Hvem har nu för tiden 
på alla punkter en fast samvetsöfvertygelse? Hvem söker 
icke här och där köpslå och pruta med sitt samvete?» Af 
Luther kan man lära att sätta in hela sin personlighet för 
den sanning, man insett. Gent emot det myckna talandet, 
de många fraserna och slagorden ställer förf. sitt: »Vi måste 
alla lära att handla, arbeta; bedja mer än tala.» Han gisslar 
tidens vekliga, slappa väsen, som föga passar tillsamman med 
det allvarliga tidsläget. I motsats till så mycket »Vereins- 
treiberei» manar han till mera personlig kärleksbevisning så- 
som det enda verksamma medlet att slå bro öfver de sociala 
klyftorna. Icke teoretisera, utan arbeta — det är hvad det 
gäller, Socialdemokratien imponerar ej minst genom sin be- 
slutsamma handlingskraft. En sådan finner man ej minst hos 
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Luther. Särskildt kunna evangeliska präster lära af Luther, 
hvad som hör till en evangelisk pastors uppgift i vår tid. 
»En präst kan i våra dagar sällan uträtta något på det reli- 
giösa området, om han alldeles försummar och drar sig undan 
hvad som ligger därutanför. Obestridligen är ordets förkun- 
nelse och själavården i hans församling hans hufvuduppgift, 
men ordet kan och måste i våra dagar förkunnas ej blott 
från predikstolen eller genom föredrag på familjeaftnar e. dyl. 
och själavården utöfvas ej längre blott under enskilda samtal. 
Bådadera äga rum öfver allt och skola ske öfverallt, äfven så, 
att prästen tar del i det offentliga lifvet och öfverallt på 
grund af sin hela ställning och sin bildningsgång ställer allt 
under det gudomliga ordets rättesnöre och under religiöst-sedliga 
grundsatser, utan att detta alltid framträder med bestämda och 
uttryckliga ord. Ut på lifvets stridsplats måste han och kämpa 
som en man... En präst, som drar sig undan fran allt och be- 
traktar det offentliga lifvet och den moderna kulturens områden 
såsom för sig stängda och på sin höjd liksom i hemlighet och 
alldeles privat ägnar dem sin kraft, han gör ej sin kyrka ' 
och religionen någon god tjänst, han skadar tvärtom båda 
och hjälper till att göra deras inflytande om intet». — Äfven 
i fråga om »Zielbewusstsein» kunna vi lära af Luther. »Det 
vore i och för sig ingen förebråelse för en tid, om den sak- 
nade stora mål, stora tankar och en densamma hänförande 
idé. Blott det vore en förebråelse, om människorna vore för 
små för tidens stora uppgifter och tankar. Stora mål ställer 
Herren för tiderna, som han vill, stora tankar gifver han de 
män, som han därtill utväljer och uppväcker, och en hän- 
förande idé kan han oväntadt låta uppflamma, den är där 
kanske redan och igenkännes blott icke som sådan. Af oss 
begär Gud under alla omständigheter blott det ena, att vi 
hafva en allvarlig vilja att gå till de uppgifter, som äro oss 
förelagda, och att vi låta ledas af det klara medvetande om 
målet, som ensamt utgör borgen för uppgifternas lösning.» 
Med dessa korta utdrag ha vi endast velat gifva en liten 
föreställning om det rika innehållet af Clasens friskt skrifna 
bok och därmed locka en eller annan att göra närmare be- 
kantskap med densamma. FÖ 


Tvenne tidens andliga tecken. 
1 


Den nutida bibelforskningens negativa tendenser. 


Skola vi eller skola vi icke böja oss under bibelns gu- 


domliga auktoritet? — Gifves det öfverhufvud en sådan auk- 
toritet? — Ar det icke ännu här endast människor, som tala 
och binda? — Ar ens bibelns rent historiska autentiskhet 


fullt pålitlig? 

Alrdessa, och I dylika fragor ar tiden. full." Flvad är nu 
att härom säga och om därmed sammanhängande, kritiska 
undersökningar? 

Mången är utan vidare färdig med sitt svar. Hvad som 
vållar så mycken strid och ovisshet och smärta, det, menar 
man, kan endast vara »nedanefter», vara antikristendom. Ja, 
man till och med ifrågasätter problemets berättigande i och 
för sig, liksom vore redan det ett drag af förnekelse, att jag 
äfven för min Zanrke försökte klargöra, hvarpå min tro på 
bibeln ytterst hvilar. 

Att vi här har att göra med en uppskrämd ensidighet, 
är uppenbart. Ty hvarom är närmast fråga? Det är ju blott 
att, med ledning af fynd af otvetydig, historisk tillförlitlighet, 
vinna ett klarare ljus öfver Israels och bibelns historia. Och 
så till vida är ju allt godt och väl. Eller huru skulle dessa 
nya inblickar i de folks seder och tänkesätt, hvilkas historia 
på det allra närmaste är sammanflätad med Israels, annat 
kunna än belysande, befruktande återverka på denna? Huru 
skulle dessa ur Babels och Egyptens ruinhögar uppgräfda 
historiska fakta annat kunna än till sist bekräfta äfven 
bibelns historiska fakta? Eller skulle månne dessa vara af 
den art, att de icke tåla det fulla dagsljuset? Nej, så länge 
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vi ännu ha att göra med verklig, ärlig historieforskning; må 
vi icke frukta utan snarare glädjas, äfven när den arbetar på 
helig mark. Vår bibel, för oss sanningsvittnet za boy, 
behöfver ej frukta någon verklig sanning, af hvad slag den 
vara ma. 

Men en annan fråga blir: är äfven våra dagars bibel- 
forskning, i stort sedt, verkligen präglad af denna ärlighetens, 
oväldens ande? 

För att slippa sitta till doms »de Znternis>, svara vi: 
den som här ej vill erkänna åtminstone en särskildt nära 
liggande frestelse till partiskhet, den, frukta vi, har redan 
fallit för denna frestelse, är redan partiskt intresserad. 

Intresset är påtagligt. Ty hvad beror ej på svaret på 
denna fråga: skall jag eller skall jag icke böja mig under 
denna bok såsom obetingad auktoritet öfver hela mit inre 
och yttre lif? Hela min lifsanläggning måste blifva en funda- 
mentalt annan, allteftersom jag svarar ja eller nej på den 
frågan. Å ena sidan dagligt och stundligt beroende af en 
främmande tanke, en främmande vilja; och det en tanke, en 
vilja, som, om än ägande i min innersta väsensgrund en och 
annan bunden anknytningspunkt, dock — må vi redan här en 
gång för alla blifva därom ense! — icke sammanfaller med, oftast 
motsäger min egen tanke och vilja. Å den andra: själfrådig- 
hetens, själfviskhetens tjusning! Huru vore tänkbart, att ej 
här för en själflysten och maktlysten mänsklighet en frestande 
fara skulle gömma sig? — den gamla urfrestelsen: »blifva 
Zik Gud>, icke i hans helighet, utan i hans maktfullhet. Och 
hur måste ej denna frestelse växa, i samma mån som tiden 
blir anomistisk, som själfva tidssignaturen kan sägas vara 
uvomta (lagupproriskhet, auktoritetsförnekelse)? Hur särskildt 
frestande och lockande måste ej för en sådan tid den tanken 
te sig: skulle vi kanske ändå till sist lyckas finna den så 


länge »sökta länken», som med historisk evidens ådagalägger, 
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att bibelns och världens historia äro blott en och samma, 
äro väfda af samma krafter och drifter? 

Här lurar faran! Man /zror sig handskas med rent teo- 
retiska problem, under det att dock omärkbart praktiska in- 
tressen på hvarje punkt spela med in. Och det intressen, 
som röra våra ömtåligaste punkter, vår frihet, vår själf bestäm- 
ning. Den kände föga människohjärtat, som ej här skönjde 
partiskhetens frestelse fruktansvärdt näraliggande. Och den 
kände föga våra dagars bibelforskning, som ej där gång på 
gang igenkänt henne. 

Fara är alltså visserligen för handen, en fara, desto 
större, som den döljer sig bakom vetenskaplighetens anspråk 
på extra objektivitet, och desto beklagligare, som eljest våra 
dagars exeges just på grund af den gammaltestamentliga 
tidens fullare, historiska belysning äger alldeles särskilda för- 
utsättningar för en rik utveckling. Eller hvem skulle vilja 
beklaga, att mera af äfven det rent yttre lifvets friskhet och 
fullhet komme in i våra kommentarier? att denna torra, ab- 
strakta exeges, som nästan mekaniskt uppradade de enskilda 
bibelutsagorna utefter en och samma plan, utan hvarje histo- 
riskt perspektiv, utan förgrund och utan bakgrund, finge vika 
för en metod, som böjligare, känsligare anslöt sig till de 
stigande och fallande böljslagen i bibelns inre och yttre lifs- 
utveckling? Att härför ej ett jota af kristendomens gamla 
tro på en bibelns gudomliga uppenbarelse med omedelbara 
gudsord och omedelbara gudsgärningar behöfver uppgifvas, 
är ju öfverflödigt att erinra. Hvad vi afse, är blott en mer £on- 
kret syntes af hennes bådadera sidor: den omedelbart gudom- 
liga och den rent historiska. deiz nåvrau not dvdpuönva tivt! 

Därtill ma vikicke förgata, att det alven motsatt 
riktning gifves en partiskhetens fara: faran att i from nit- 
älskan för det gamla, för fäderneärfda åskådningar och vanor, 


icke vilja se något berättigadt i de nya kraf och nya former, 
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som äfven på andens område tid efter annan träda fram; och 
så, i enlighet med detta intresse, tolka skrifterna. Släktbandet 
mellan »positiv» och »negativ» partiskhet på detta område 
är nog innerligare, än mången menar. Båda fela däri, att 
sanningen icke utan vidare, utan hvarje styckning eller tum- 
ning, får framträda, att hon först i ena eller andra intresset 
mer eller mindre bearbetas. Och äfven om i förra fallet in- 
tresset är idel uppriktig, älsklig barnafromhet, helgar ändå 
icke ändamålet medlet. 

Äfven urförsamlingens profetiska charism var en ganska 
grumlig, delvis tvetydig företeelse. Och dock är det till 
just denna företeelse, Paulus knyter sin maning: un ffovd:svärre, 


TAvta Öoxtdlete, TO XONOv nwotéyete (I Tess. 5: 21). 


Jil 
Tidens »eticism»>. 

Det första intrycket af denna rubrik blir kanske ett 
protesterande: »ännu ett nytt slagord!» Må så vara. Äfven 
slagorden kunna nog, äfven de, stundom vara till nytta, ja, 
rent af oumbärliga. De äro ofta igenkänningstecken på en viss 
riktning, hvilka ersätta den upprepade karaktäristiken. Så 
t. ex. kunna vi nog ej gärna finna en mer träffande beteck- 
ning för nutidens rationalism, till skillnad från den äldre, än 
uttrycket »eZicism». Härmed förstå vi nämligen denna ensi- 
diga betoning af kristendomens etiska sida, som utgör ett så 
starkt framträdande drag i tidens rationaliserande teologi. 

Denna riktnings framträdande är förklarligt nog. Den 
utgör den ganska naturliga reaktionen mot en motsatt ensi- 
dighet, som icke ligger långt bakom oss. Den, som några 
decennier varit med i de skiftande, religiösa rörelserna i vårt 
länd, minnes den tiden godt. Kristendomens etiska kraf för- 
nekades väl ingalunda; men deras lefvande, organiska sam- 
band med evangelium för öfrigt kom, åtminstone i förkun- 
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nelsen, ej fram med önsklig klarhet och bestämdhet. Man 
sväfvade på målet. De fattades mindre såsom väsentliga 
moment af Kristi evangelium än såsom ett kärlekens fria 
offer till gengäld för detta, för det stora försoningsoffret. 
»Detta har han gjort för dig; vill du ej göra något för ho- 
nom?» — så lydde gemenligen nästan stereotypt öfvergan- 
gen från tros- till helgelsekrafvet. Därtill utmärkte sig denna 
religiösa riktning för en viss ensidig utåtvändhet. Den yttre 
världsförsakelsen och den yttre kärleksverksamheten betona- 
des på bekostnad af de inre, mer djupgående helgelsekrafven. 
Ej under, att i sinom tid reaktionens tecken började 
visa sig. Föregångsmännen voro: i Sverige kyrkoteologen 
Schartau och bibelteologen Myrberg; i Danmark individua- 
listen Kierkegaard; i Tyskland gammalpietisten J. T. Beck. 
Icke ens inom det frikyrkliga området saknades en och annan 
oklar ansats åt samma håll. Tills vidare blef dock allt detta 
mera partitecken än tidstecken. Först Ritschl med sina eti- 
ska »Werthurtheile» lyckades vinna Zidens gehör. Och detta 
med reaktionens vanliga ensidighet och hela våldsamhet. 
Allt skulle nu omsättas i etik. En religiös sanning, 
som icke kunde etiketteras med ett bestämdt, praktiskt värde, 
blef värdelös. Allt, hvad dogm och metafysik heter, kasta- 
des öfver bord. Bergspredikans etiska maximer fingo central 
betydelse i den bibliska frälsningsförkunnelsen; och Kristus 
blef mest den etiska förebilden, en i allmänna, något obe- 
stämda drag hållen idealbild. På de enskilda, historiska dra- 
gen af denna bild, såsom de fixerats i de evangeliska be- 
rättelserna, höll man ejF Vidare, då ju för deras autenti- 
citet »vetenskapliga »garantier saknades. — Om honom såsom 
ställföreträdaren, försonaren, upphörde man på en gång att 
tala, liksom enligt tyst öfverenskommelse. Och med det, 
såsom tyckes, något besvärande faktum, att dock just denna 


sida af hans lifsgärning utgjorde själfva kärnan, hjärtpunkten 
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i särskildt Paulus” evangeliiförkunnelse, var man snart färdig: 
det berodde endast därpå, att Paulus. (»den förste dog- 
matikern») helt enkelt smssförstårt Jesu ord och lif. — Någon 
evighetens vedergällande rättfärdighet gifves icke. Gud är 
idel faderskärlek, för hvilken hvarje skuldtillräknande skulle. 
innebära en själfmotsägelse — det nya evangeliets A och O! 
Blott så till vida kan talas om en »Guds vrede», att han på 
jorden uppträder straffande till värn för sina timliga förbunds- 
stiftelser. Synden är blott en ärftlig sjukdom, för hvilken 
vi äro lika litet ansvariga som för den lekamliga sjukdomen. 

Så ungefär te sig för oss grunddragen och tendenserna 
i vår tids »eticism», såsom denna i skiftande nyanser, med 
Ritschl såsom närmaste utgångspunkt, utvecklat sig. Och 
önskas härtill en mer summarisk sammanfattning af samma 
tidsrörelse, skulle följande citat från en liten broschyr fram- 
för oss (Fritänkeri och liberal protestantism) såsom 
sådan kunna tjäna. »Det tyckes», heter det här i glad se- 
gerton (p. 56), »som om dessa kyrkor på andra sidan hafvet 
med stora steg närmade sig denna typ af en religion, som 
väsentligen är en moral och en social moral... Allt sam- 
manlagdt finner man, att det redan nu i Förenta staterna 
växer upp en sekulariserad och social kristendom, som ej 
bryr sig om dogmer och kultformer och är full af förakt för 
den religiösa skolastiken; som behåller sin gamla bibel med 
from stolthet, men citerar den med äkta amerikansk frihet 
och helighåller den i samma mening, som familjen och foster- 
landet äro oss heliga med hvarje symbol, som talar till oss 
om dem.» 

Här är rent språk! Bibeln »helig» i blott samma me- 
ning som ett släktminne eller fosterlandstecken och tolkad 
»med äkta amerikansk frihet»; religionen »väsentligen moral»; 
1 stället för det individuella evighetsförhållandet, »den sociala 


frågan», och i stället för »dogmer och kultformer»> — »skolor 
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och klubbar, sällskap för lekar, musik och studier» (PAS 
Vi känna igen tiden, icke sant? 

Jag inskränker mig till endast tvenne frågor. 

I) Är detta ens i vidsträcktaste mening biblisk kri- 
stendom”? 

Jag känner kryphålen, där man söker gömma sig för 
denna ömtåliga fråga. Hvad menas egentligen med »biblisk 
kristendom»? Hur olika har icke detta begrepp tolkats i 
olika tider? Hur stå icke inom bibeln själf författare mot 
författare, uttalande mot uttalande? Och hvilken ovisshet 
hvilar ej öfver den enskilda bibelutsagans autenticitet.? 

Jag ämnar ej här apologetiskt ingå på dessa utslitna 
invändningar. Blott det vill jag säga, att, med hur stor »äkta 
amerikansk frihet» bibeln än må tolkas, vissa öibelfakta stå 
dock kvar, hvilka af inga arkeologiska upptäckter eller reli- 
gionshistoriska hypoteser kunna bortresonneras. Och bland 
dessa äro de främsta: 1) det gifves en personlig Gud med 
en bestämd, uppenbarad wvzZja med afseende på såväl mänsk- 
lighetens utveckling i dess helhet som hvarje enskild männi- 
skas; 2) i den mån denna vilja icke blir förverkligad, in- 
träder en skuld, som på grund af Guds fria helighetsbe- 
stämdhet icke utan vidare kan efterskänkas; 3) 1 Kristi person 
och lif gifves det en evigt gällande försoning för syndens 
skuld och seger öfver syndens herravälde; 4) af denna synda- 
förlåtelse och syndfrigörelse kan hvarje enskild människa på 
trons och helgelsens väg blifva delaktig; 5) men härtill hörer 
en hela den naturliga lifsanläggningens fundamentala och 
totala omskapelse (yetåvow); 6) den härmed öppnade fräls- 
ningsvägen för mänskligheten är icke i första hand »social>» 
utan zndividuell, den enskilda människans gudsbestämdhet 
(»I ären jordens salt!»). 

Men är detta faktiska, oomkullkastliga drag af den öz6- 


Zliska frälsningsförkunnelsen; då är ej heller längre svårt att 
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komma på det klara med den ohjälpliga divergensen mellan 
bibelns kristendom och eticismens »kristendom». Ty har jag 
icke helt och hållet missuppfattat denna senare, så, atmin- 
stone i sina tendenser och konsekvenser, negerar den direkt, 
såsom vi hörde, hvar och en af dessa sex satser. Och icke 
heller saknas bärare af detta nya evangelium, som ej frukta för 
att utdraga dessa konsekvenser; främst bland dem Tolstoi, 
som med hänsynslös ärlighet tillropar tiden: »fräls dig i din 
egen kraft, och låt 'den gamla prästlögnen', att du blott 
faf nad kan blifvar fralstritatalst sj IFPR Ya stirdSkrRroomn 
p- 406). 

Här, om någonsin, är alltså ett tidens tecken att »gifva 
akt uppå». Ty, oaktadt de bibliska talesätten och oaktadt 
det utan allt tvifvel ärliga etiska allvaret, blir dock frågan 
till sist ingen mindre än denna: skulle då verkligen allt detta, 
som hittills gällt för kristendomens innersta kärna, själfva 
dess lifsnerv, i 20:de århundradets nya ljus visa sig hafva 
varit blott en tom synvilla? Allt detta, hvarpå i årtusenden 
släkten lefvat och släkten dött — skulle det till sist visa sig 
hafva varit blott en from, älsklig barnadröm? 

Tidens »eticism» ser förnämt. ned på dessa gamla »dog- 
mer» om synd och skuld, om försoning och nåd. Denna 
»tiggarefrälsning», som lefver på, hvad en annan lidit och 
gjort, skulle sakna den rätta, etiska energien, skulle framför 
allt icke räcka till för massaxs, hela Zidens sedliga höjande 
och lyckliggörande. Det har dock, detta föraktade tiggar- 
evangelium, äfven i detta hänseende uträttat åtskilligt i värl- 
den! Eller hvarje gång släktet åter stod vid den ödesdigra 
branten af sedlig undergång: hvarifrån kom den tillbaka- 
hållande, förnyande kraften? Månne från den eller den arke- 
ologiska eller naturvetenskapliga upptäckten eller från ännu 
något tyskt filosofem? Var det icke just ur detta Paulus 


och Luthers gamla evangelium om synd och nåd mänsklig- 
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heten drack nytt lif, ny kraft och visshet och glädje? Och 
därför må väl icke synas underligt, om vi i dessa öppna eller 
dolda försök att göra detta vårt igenom årtusenden bepröf- 
vade evangelium misstänkt för oss, att ersätta det med ett 
förståndsmässigare, »tidsenligare» evangelium, utan »korsets 
förargelse», med smärta och oro se ett tidstecken af allvar- 
ligaste art. Här äro ju onekligen ädla tankar och ädla an- 
satser, vida utsikter och höga mål. Men gäller det att gifva 


ett verkligt hållbart, bärande svar på hedendomens hjärterop: 


d0s kor Töv stäl! — gif mig en fast punkt utom mig själf och 
ärlden! — hafva då må a IStenaLe SG 
världen! nafva då månne våra nya evangelister i grund 


och botten kommit mycket längre, än där Sokrates och Cicero 
en gång stodo? — 

II) Vår andra fråga är denna: är denna moderna ande- 
strömning ens Zzelgion? M. a. o. den gamla tvistefrågan: 
skulle ändå till sist religion och moral väsentligen samman- 
falla? Ty, såsom vi nyss hörde, skulle ju den nya »religionen» 
vara »väsentligen moral», »social moral». 

Många ord ämnar jag icke heller på denna fråga spilla. 
Det står ju alltid motståndaren fritt att på fri hand uppgöra 
en definition på religion, så beskaffad, att hon väsentligen 
blir moral, och så från sin ståndpunkt göra sig oåtkomlig. 
Blott åter ett faktum: enligt allmänt språkoruk äro »religion» 
och »moral» zcke ett och samma. Enligt alla tiders åskåd- 
ning och alla folks språkbruk är nämligen det väsentliga i teli- 
gionen såsom sådan ett omedelbart, personligt förhållande till 
något öfvernaturligt i en eller annan mening. Först här trä- 
der det specifikt religiösa in. »Moral» åter är förverkligan- 
det af vårt naturliga rättsmedvetande gentemot de uppgifter 
och förhållanden, hvilka här i tiden äro oss förelagda. Alltså 
två begrepp, hvilka väl stå i innerligaste växelverkan med 
hvarandra, men aldrig sammanfalla. Det £an gifvas en moral, 
som helt och hållet faller utom det religiösas sfär, som läm- 
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nar de specifikt religiösa behofven helt och hållet oberörda. 
Att det åter icke kan tänkas en religion utan moral, beror 
därpå, att det religiösa idealet är ett högre, rikare ideal, 
i hvilket det blott humant bestämda sedlighetsmedvetandet 
ingår såsom dess naturbasis, dess organiska anknytnings- 
punkt. 

Allt detta kan synas såsom blott en logomachi. Men 
det betyder mer än så. Det betyder, att i det allmänna 
medvetandet delen förväxlas med det hela; att moralpredi- 
kan gäller för »Kristi evangelium» och ett lif, utan något 
omedelbart gudsförhållande (ädcoc), för ett religiöst lif. Det 
betyder vidare, att när samvetet uppvaknar öfver sina evig- 
hetsuppgifter och med sitt fruktansvärda allvar ställer till 
lifvet sina evighetsfrågor, vi stå där svarslösa. Ty i de stun- 
derna räcka ej längre hänvisandet till några blåa ideal, 
som aldrig blefvo ens tillnärmelsevis uppfyllda, och några 
sväfvande antydningar om en gudomlig faderskärlek, som 
godmodigt blundar för lifvets omätliga deficit. Det religiöst 
väckta samvetet svarar i omedelbar visshet: »det är icke 
sant!» — 

Så ter sig ute i lifvet denna pappersteologi! Den fabri- 
ceras i Tyskland; men de praktiska konsekvenserna utdragas 


1 Amerika. Oscar Quensel. 
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Den pastorala uppgiften i fråga om tidsenlig 
församlingsvård. 


I 


Församlingsvård är, som bekant, ett mycket omtvistadt 
eller åtminstone för det stora flertalet ännu ganska oklart 
begrepp. Man tänker sig därunder på olika håll mycket olika 
ting. För att genast taga fram de två rakt motsatta ytter- 
ligheterna, så äro de dessa. Å ena sidan fattas församlings- 
vård som uttryck för den af pastor öfvade omvårdnaden om 
församlingen eller ibland blott för den rent officiella admi- 
nistrationen af församlingens yttre angelägenheter. Å andra 
sidan däremot använder man detta ord som uttryck för den 
personliga kärlekstjänst, som ägnas församlingens i ett eller 
annat afseende hjälpbehöfvande medlemmar, antingen af för 
detta ändamål särskildt anställda eller helt och hållet frivilliga, 
proprio motu verkande krafter. 

Såsom drastiskt exempel på den förstnämnda uppfatt- 
ningen framhåller den danske diakonisspastorn N. Dalhoff 
-— i ett föredrag, som han förra året höll i Helsingfors om 
församlingsdiakoniens organisationen — en kyrkoherde i Kö- 
penhamn för en församling på 30,000 människor, hvilken en 
gång sagt till honom: »församlingsvården, det är jag!» Dal- 
hoff tillägger på anförda ställe (Diakonen, Gefle 1903, sid. 95) 
att han därvid måste le, och det kunna vi ju icke gärna för- 
tänka honom. Men icke mindre förvånad blef nog den sven- 
ske prästman, som, efter hvad han själf meddelar (i Diakonen, 
1904 sid. 10), förra sommaren fått resestipendium och reste 
i Tyskland för att där studera församlingsvård. Då han — 
det var numera utn. kyrkoherden A.J. Holmbäck — med före- 
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i Kreuz-Parochien i Dresden bad att få några upplysningar 
om församlingsvården, blef han hänvisad till — diakonissorna. 

Detta var dock ingalunda blott enastående fall, det är 
icke några enstaka exempel, jag här tagit fram. 1 Tyskland 
har det, ända sedan Fliedner bildade eller begynte använda 
ordet »Gemeindepflege» för att beteckna den särskilda gren 
af tjänande kärleksverksamhet, som i församlingarna utfördes 
af församlingsdiakonissorna, blifvit den gängse eller åtmin- 
stone allmännaste uppfattningen. 

Att denna samma uppfattning ännu fortlefver och t. o. m. 
uttalas af en författare, som varit den förste vetenskaplige 
bearbetaren af den nya praktiskt-teologiska disciplin, som 
blifvit kallad diakonisk (i Zöcklers Handbuch der prakt. Theol.) 
eller sedermera koinonik (af Achelis) och församlingsvård 
(af undert.), nämligen pastor D. Th. Schäfer i Altona, det 
framgår ur ett af honom förra året utgifvet arbete: »Unsre 
Schwester», där det om denna sak (sid. 92) heter: »Was Ge- 
meindepflege ist, kann man nicht aus dem Wortlaut erken- 
nen. Das Wort könnte den grössten Theil der Arbeit eines 
Pastors, des Kirchenregiments, eines Diakonen oder einer 
Diakonissin bezeichnen. Es ist damit ähnlich wie mit dem 
Wort ”Diakonie” bestellt, das in der heiligen Schrift auch 
von aller Wirksamkeit an der Gemeinde gebraucht wird. Aber 
was uns der Wortlaut nicht erkennen lehrt, sagt uns der 
Sprachgebrauch. Danach bezeichnet das Wort nur die Thä- 
tigkett der Diakonissin, und zwar eine solche, welche es be- 
wusst und absichtlich, sei es direkt oder indirekt, mit der 
Beförderung des Wohls der Gemeinde als solcher zu thun hat.» 

Emellertid är detta dock långt ifrån den enda uppfatt- 
ningen. Äfven i Tyskland har man naturligtvis alltid haft 
och har ännu hvad vi i motsats till den af församlingsdia- 
konissorna öfvade kärlekstjänsten skulle kunna kalla en präs- 


terlig eller pastoral församlingsvård. Af praktiskt-teologiska 
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författare sådana som en Th. Harnack och H. A. Köstlin 
framställes därför ock församlingsvården, liksom hos oss af 
Norrby, såsom en uteslutande eller åtminstone företrädesvis 
pastoral verksamhet, som afser att gifva församlingen den vård, 
hon behöfver, för att inom sig utveckla ett rättsinnigt krist- 
ligt väsen. Desse författare kombinera allesamman, fastän 
på olika sätt, församlingsvården med själavården och räkna 
den antingen såsom en del, mer förberedande eller öfverord- 
nad (Norrby och Harnack) till själavården eller ock såsom 
ett annat slags själavård, såsom Köstlin kallar den indirekt 
själavård. Församlingen är sålunda väl objekt men icke subjekt 
för församlingsvården. Såsom subjekt för den tänkes då blott 
pastor ensam eller åminstone hufvudsakligen, lika väl som 
han onekligen är det för själavården. 

Detta var ock en tid långt den allmänna uppfattningen. 
Och måhända räknas den ännu här och där såsom den för- 
ment äkta lutherska eller enda riktigt ortodoxa. Man har ju, 
som bekant, för den åberopat sig på både lutherska kyrkans 
bekännelse och N. T:s utsagor om den gudomliga instiftelsen 
af ett särskildt nådemedels- och herdaämbete; men bådadera 
utan tillräcklig grund. Man har därvid helt och hållet förbi- 
sett, att själavård och församlingsvård, hur nära de än hänga 
samman, dock äro två skilda saker, och att den gudomliga 
instiftelsen af ett särskildt ämbete för nådemedlens och själa- 
vårdens förvaltning är så långt ifrån att utesluta, att den 
tvärtom själf afser att framkalla och befrämja ett den kristna 
församlingens själfständiga tillgodoseende af alla sina lifsin- 
tressen. I- Efes. 4: 12 säges det uttryckligen att Gud satt 
somliga till apostlar etc., somliga till herdar och lärare för de 
heligas fullkomnande till ämbetets verk. Här framställes så- 
lunda såsom herdaämbetets uppgift bl. a. den, att just göra 
församlingen af de heliga eller den kristna församlingen dug- 
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lig till »diakoniens> verk, som det egentligen heter, i och för 
Kristi kropps uppbyggelse. 

Att betrakta pastor ensam som subjekt för församlings- 
vården är därför hvarken i öfverensstämmelse med Kristi ur- 
sprungliga stiftelse eller med den sant evangeliska uppfatt- 
ningen, utan fastmer i rak strid däremot. I stället för att 
vara en evangelisk är det fasthellre en lagisk och rent hier- 
arkisk uppfattning af ämbetet samt en förreformatorisk eller 
romersk-katolsk åskådning af församlingen. Den har ock sä- 
kert gjort sitt till, att inom den lutherska kyrkan lekmanna- 
församlingen vida mer än i den reformerta förblifvit i ett 
slags passivitets- och andligt omyndighetstillstånd med afse- 
ande på församlingens egna andliga angelägenheter eller blifvit 
hufvudsakligen en »åhörare»-församling, som af ämbetsbä- 
rarne väntade all egentlig aktivitet, och åt dem för en tid 
långt öfverlämnade utöfvandet af den församlingsvård, som 
kom i fråga. 

Hvad som emellertid nu gör denna uppfattning ännu 
ohållbarare, än den förut var under den gamla s. k. ortodoxa 
tiden, det är den totala omgestaltning, som under det senaste 
århundradet ägt rum och redan förut begynt med afseende 
på församlingslifvets grundval och bestämmande makter. Krist- 
lig ande och kyrklig sed ha icke längre samma inflytande 
öfver massorna, kunna icke heller på samma sätt understödja 
pastor i den församlingsvård, som af honom genom predikan 
och annan ämbetsförvaltning öfvas. Då var ämbetet ännu 
en auktoritet och ett församlingsämbete i den meningen, att 
hvad ämbetsbäraren yrkade med stöd af Guds ord och kyr- 
kans lag eller gällande ordning, det respekterades och efter- 
Koms af församlingen eller drog i motsatt fall med sig en 
eller annan kännbar påföljd. Då aktades evangeliskt luthersk 
tro och rättigheten att fira sant evangelisk gudstjänst så högt, 
att därför offrades lif och blod, ämbete och fosterland. 
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Nu däremot — huru helt annorlunda! Vi behöfva sä- 
kert icke genomföra jämförelsen och visa, hur det därmed är 
ställdt i våra dagar. Vi veta det alla, mer eller mindre. 

Så mycket bör ju utan vidare vara klart, att det i vår 
tid, då dessa och andra förhållanden gestaltat sig så helt 
olika, kräfves helt andra och flera krafter för öfvande af 
kristlig församlingsvård. Äfven om det vore mycket, mycket 
bättre ställdt, än det på de allra flesta ställen är, skulle på 
långt när icke den församlingsvård räcka till för det med den 
afsedda ändamålet, som af pastor ännu kunde öfvas. Och 
minst af allt kunde den kallas tidsenlig. 

Både på det religiöst-sedliga och borgerligt-politiska om- 
rådet har det inträdt en sådan frigörelse och oaflåtlig sträf- 
van att själfständigt taga aktiv del i hvad som försiggår, att 
den icke på det kyrkliga området kan eller ens bör under- 
tryckas. Delvis har den ju ock där införts, men på: ett sätt, 
som blifvit ödesdigert, emedan därvid följts helt andra prin- 
ciper än de, som här skulle och måste vara de bestämmande. 
Beslutanderätt och kyrklig fullmyndighet, ja ofta de högsta 
förtroendeplatser öfverlämnas ju icke så sällan både i försam- 
lings- och kyrkostyrelse åt personer, som äro i fullständig 
saknad af förstånd på hvad det där gäller eller åtminstone 
stå på gränsen till andligt omyndighetstillstånd. Och hvilket 
upplösningstillstånd, hvilken skriande både andlig och lekam- 
lig nöd, hvilken vanvård däraf blifvit följden, är alltför välbe- 
kant för att här blott vidröras. 

Här kan endast en både ändamåls- och tidsenligt ordnad 
församlingsvård råda bot. Och därmed mena vi en sådan, 
som uppbäres af etticke blott potentiellt utan aktuellt lefvande 
församlingssinne, där evangelisk tro och kristlig kärlek få 
blifva de bestämmande makterna och där församlingen i sin 
helhet eller alla, som däraf låta sig bestämmas, få blifva verk- 
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det helas kristliga omvårdnad. Till en tidsenlig församlings- 
vård skall — såsom vi bruka säga det — församlingen icke 
blott vara objekt utan ock subjekt. 

Den skall med all den aktivitet, den är i stånd att ut- 
veckla och med full själfständighet, blott i öfverensstämmelse 
med de nyss nämnda regulativa principerna eller, närmare 
bestämdt, med Guds eget ord och kyrkans bekännelse, öfvertaga 
och söka lösa de mångahanda maktpåliggande uppgifter, som 
åt den kristna församlingen såsom sådan blifvit gifna. Den 
skall, där den ännu icke är det vuxen, med därtill gifna, tjänliga 
medel förhjälpas till att själf i alla lifvets förhållanden träda 
in för att värna kristen tro och församlingens anseende 
såsom en -kristen församling eller i gärning och sanning be- 
visa sig som sådan. Den skall med andra ord gifva både 
sig själf och alla sina, 1 ett eller annat afseende hjälpbehöf- 
vande medlemmar den kärlekens omvårdnad och det verk- 
samma understöd i hvarje led, de såsom lemmar i samma 
Kristi kropp äro i behof af för att »såsom en fullkommen man 
hinna fram till Kristi fullhets åldersmått>, och som hon såsom 
hans brud eller, till att börja med, tjänarinna är i stånd till 
att lämna. 

Hvilken är nu pastors ställning till denna så bestämda 
församlingsvård? 

Vid första påseende kunde det ju möjligen förefalla, 
som skulle pastor med den icke hafva mycket att skaffa. 
Då vi härutinnan häfdat församlingens själfständiga akti- 
vitet och velat göra församlingen, men icke pastor, till su- 
bjekt för församlingsvården, så kunde ju någon vilja däraf 
draga den slutsatsen, att pastor helt borde stå utanför eller 
öfver församlingsvården. Det läte ju då tänka sig, att han 
blott hade att öfva själavård, predika och sköta all sin öfriga 
ordinarie ämbetsgärning men icke att taga någon som helst 


befattning med dylik församlingsvård, utan låta församlingen 
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sköta sig själf, bäst den kan och vill, eller låta andra frivil- 
liga, enskilda eller föreningar, som därtill kunna ha tid och 
lust, sköta om den saken. 

Och det är visserligen icke blott en möjlighet utan på 
många ställen och blott alltför ofta en sorglig verklighet, att 
så förhåller sig. Här vill jag likväl ej uppehålla mig vid dem, 
som taga sitt ämbete och sin ämbetsplikt så lättvindigt, att 
de endast göra hvad som på officiell väg kan åstadkommas 
och kontrolleras och långtifrån alltid det. Men det gifves 
många, som både af princip intaga den ståndpunkten och af 
flerahanda andra omständigheter låtit och låta sig förmås till 
att icke göra stort mer, eller åtminstone helst förhålla sig 
endast kritiskt till allt hvad som säges och göres för att i 
våra dagar åvägabringa någon effektiv församlingsvård, så 
snart man därvid vill ha lekmännen med, och då ännu mer, 
ifall församlingen skall vara det egentliga subjektet. 

Gent emot dem måste vi nu, till att börja med och för 
att förebygga missförstånd, säga att, då vi yrkat det försam- 
lingen skall vara subjekt för församlingsvården, vi därvid tyd- 
ligen icke tänkt på församlingen såsom skild ifrån eller i mot- 
sats till ämbetet utan i organisk förbindelse med detsamma. 
Församlingen såsom en lefvande organism måste här vara 
verksam med alla de organ och lemmar, alla de olika gåfvor 
och krafter, som åt den blifvit och varda' gifna. Endast i 
mån som de alla tagas i anspråk och endast i mån, som en- 
hvar af dem gör hvad på honom ankommer, kunna de många 
olika uppgifterna på ett fullt tillfredsställande sätt lösas, som 
i en tidsenlig församlingsvård måste upptagas. Och ju cen- 
tralare ett organ är, i ju mångsidigare förbindelse det står 
eller är afsedt att stå med öfriga organ och krafter i försam- 
lingen, desto större vikt ligger det tydligen på, att det väl 
fungerar. 


Göra vi nu häraf tillämpning på föreliggande fråga, så 
Kyrklig Tidskrift 1904. Häft. 5. 26 
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äro eller kunna väl icke gärna meningarna vara delade därom, 
att icke prästämbetet, det andliga och kyrkliga ämbetet 
Zzot toymv, i församlingen är både det mest centrala organet 
och det för församlingslifvet allra oumbärligaste och vikti- 
gaste. Däraf följer då ock obestridligen att pastorerna eller 
de kyrkliga ämbetsbärarne mer än några andra, både enskilda 
och ämbetsbärare, ifall de vilja rätt sköta sitt ämbete, måste 
icke blott vara intresserade af utan ock verksamma för att 
en tidsenlig församlingsvård blifver öfvad. Och det är så 
långt ifrån att de, för att, som det ibland heter, så mycket 
bättre sköta sin öfriga, rent prästerliga ämbetsgärning, skulle 
kunna låta sig nöja med att sköta endast den, att tvärtom 
denna icke alls kan skötas, som sig bör, utan i väsentliga 
stycken måste anses förfelad, därest den icke ingått som ett 
led i eller haft till ett af sina hufvudsyften åstadkommande 
eller befrämjande af en mer allsidig och effektiv församlings- 
vård. Endast i mån som dessa öfriga ämbetsgärningar, de 
vare hvilka som helst, ställas i församlingsvårdens tjänst, kan 
det med den ena eller andra af dem särskildt afsedda ända- 
målet fullt uppnås. 

Häraf förklaras då ock huru församlingsherden kan gö- 
ras så helt ansvarig för församlingstillståndets andliga beskaf- 
fenhet, som förhållandet är i de sju märkliga sändebref, som 
Herren Jesus Kristus själf, det trogna vittnet, befaller sin 
tjänare, siaren Johannes skrifva och adressera till de sju för- 
samlingarna och s. k. församlingsänglarne i Asien. Hvad som 
där skrefs, det var typiskt, icke minst med afseende på det 
organiska samband, som äger rum mellan ämbetsbärare och 
församling. Det gäller alla tider, också vår. 

I följd däraf bär hvarje pastor både ämbetsmannaansvar 
och, våga vi säga, hufvudansvaret för sin församlings andliga 
tillstånd. Det är ett ansvar, som han icke kan komma ifrån 
på annan väg an den i Hes 3: ty— 19 ochi Joh. 21: 17 och 
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flerestädes angifna. Han måste bära det så länge och så vidt 
han icke med det genomgripande allvar, som där skimrar 
igenom, gjort hvad på honom ankommer för att sätta alla 
krafter i rörelse, som kunna användas och vilja låta sig sättas 
i rörelse för åvägabringande af en effektiv församlingsvård. 
Han skall vara sin församlings, om vi så må säga, både in- 
ifrån och utifrån pådrifvande samvete. 

Men därvid får han icke blott eller rättare icke alls göra, 
såsom blott alltför många äro benägna till, då de, för att få 
gälla som eller åtminstone bevara skenet af allvarliga själa- 
sörjare, i tid och otid klaga öfver »tidens ondska» och sin 
församlings omöjlighet. Icke heller bör han, för att fria sitt 
samvete eller komma undan dess kanske icke så sällan be- 
svärande maning att ändå något särskildt göra, vid första 
bästa tillfälle fara till vägs och göra ett första försök med 
något, som möjligen på andra håll lyckats, men i hans för- 
samling saknar de nödigaste förutsättningar, och därför, så 
snart det misslyckats, genast två sina händer och säga sitt: 
»feci, »dixi et salvavi animam meam»; i st. för att han haft 
mera skäl att säga sitt: »pater peccavi», etiam ego. Fast- 
mer bör han, för att använda en annan bild, söka blifva sin 
församlings, att jag så må säga, andlige »motor», som stän- 
digt är i verksamhet för att sätta hela församlingorganismen 
och alla dess blott möjliga krafter i rörelse för det ena stora 
målets uppnående — tidsenlig församlingsvård. 

Är nu detta en pastors normala ställning och höga upp- 
gift i afseende på församlingsvård, så är det ju icke att undra 
öfver, att det icke går som det skall och att det icke heller 
kan blifva någon verklig församlingsvård af, när detta central- 
organ icke fungerar eller fungerar så, att det väl, som man 
säger, »knarrar och går», men af brist på smörjelse förlorat för- 
mågan att sätta i rörelse eller kanske blott att tangera de allra 


bästa krafterna. Snarare måste man ju då förundra sig öfver 
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att icke hela mekanismen råkar i olag och hela församlings- 
organismen däraf tager skada. 

Det låter sig nog heller icke förneka, att i stort sedt 
mer än en gång vår svenska kyrkas prästerskap, såsom hel- 
het betraktadt, icke visat sig vuxet denna höga men svåra 
uppgift att sätta i rörelse eller blott taga ledningen om hand 
af de rörelser, som annorstädes ifrån begynt. Jag vill blott 
erinra om den mäktiga väckelse, som på 1840—50-talet gick 
igenom vår svenska kyrka och de många andliga rörelser, 
som därifrån härleda sig. Hvad skulle icke däraf kunnat 
blifva för andlig lifskraft och för motståndskraft emot de 
många upplösande, försvagande makterna, ifall de många fri- 
villiga lekmannakrafterna, som då erbjödo sig till Kristi för- 
samlings tjänst och ville arbeta för själars frälsning och lin- 
dring af medmänniskors nöd, då blifvit uppsamlade af äm- 
betsbärarne och i kyrkans tjänst använda? Hvad skulle det 
icke kunnat blifva för ett kraftigt församlingslif, ifall dessa 
hade kommit att användas för en tidsenlig församlingsvård 
och en evangelisk-luthersk lekmannaverksamhet, för kärleks- 
verksamhet och diakoni, i stället för att de nu till att börja 
med i evangeliska fosterlandsstiftelsen och sedermera i sv. 
missionsförbundet och allehanda andra, mer eller mindre se- 
paratistiska sällskap och föreningar kommo att verka sön- 
drande och försvagande, lika mycket till skada för sig själfva 
som för den kyrka, hvilkens barn och lemmar de äro och 
förblifva, äfven när de med alla till buds stående medel be- 
kämpa henne? 

Men icke mindre kritisk är den tid, i hvilken vi för när- 
varande befinna oss. Såsom det då var det religiösa intresset, 
som trädde i förgrunden, så har det sedermera framträdt ett 
icke mindre starkt, rent humant eller sedligt intresse, som sär- 
skildt visar sig i angelägenheten att lindra medmänniskors 
nöd och afskaffa allehanda mer eller mindre inhumant betryck 
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och skriande elände. Det vitnar om — hvad man nu än 
må kunna säga om en stor del af detta humanitetsarbete — 
att det ändå på djupet finnes mycket mer människokärlek 
och benägenhet, ja längtan efter att få något göra för med- 
människors väl än det på ytan kan se ut. Det gäller nu 
blott att åtminstone söka få en del af detta arbete ledt in i 
den rätta strömfåran. Det ligger häri ett kraftigt manings- 
rop till vår svenska kyrkas prästerskap att icke längre låta 
dessa sträfvanden fortgå bäst de kunna, utan söka taga dem 
om hand och sätta dem i samband med den äkta kristliga 
kärleken samt därtill gifva den ännu kraftigare impuls, som 
endast kyrkan och personlig, lefvande kristendom i längden 
är i stånd till. 

Det är på prästerna, församlingsledarne i första hand 
det allvarliga krafvet nu ställes att de såsom andliga »moto- 
rer» hafva så mycken andekraft och låta sig genomeldas af 
sådan brinnande kärlek, att de i och för en tidsenlig försam- 
lingsvård förmå sätta i rörelse och draga med sig alla dem, 
som taga det något mer allvarligt och ännu vilja något ut- 
rätta i den äkta människokärlekens tjänst. 

Därmed äro vi inne på och hafva i själfva verket nämndt 
det hufvudsakligaste äf det, som det till sist här inlednings- 
vis skulle sägas något om: 

De personliga förutsättningar, som hos en pastor måste 
vara till finnandes för lösningen af den uppgift, som en tids- 
enlig församlingsvård förelägger. 

Men är då icke denna uppgift omöjlig i vår tid, åtminstone 
i de flesta församlingar? Öfverstiger den icke vanlig människo- 
kraft? Jo, förvisso. Hade vi ingen annan kraftkälla att anlita 
än den, som hos oss själfva är till finnandes, och vi männi- 
skor med vår egen kraft kunna framleta, och berodde det 
endast på vår egen vishet och uthållighet, så vore det vis- 


serligen omöjligt. Då lönade det sig hvarken att arbeta för 
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eller tala om en sådan uppgifts lösning. Men nu är det just 
det vi hafva. Det kommer blott an på det rätta tillgodogö- 
randet af den vida högre vishet och vida mäktigare kraft- 
källa, som i Herren Jesus själf upprunnit och som i den kristna 
församlingen ännu är till finnandes såsom den enda men fullt 
tillräckliga och fasta utgångspunkt för en effektiv församlings- 
vård. Och därför kunna vi, med hufvudsaklig hänvisning till 
den, i största korthet sammanfatta hvad eljest vore att säga 
om de personliga förutsättningar, som hos pastor kräfvas i 
och för denna sak, i följande hufvudpunkter: 

Det kräfves först och främst, att pastor kommit till och 
fortfarande står i tros- och lifsgemenskap med kyrkans Herre, 
hvars tjänare han är kallad att vara och som ensam kan 
gifva honom den världsöfvervinnande tro och tillhandahålla 
honom de öfvermänskliga krafter, som förvisso erfordras. 

Vidare fordras det, att han i den store själaherdens fot- 
spår och i kraft af hans egen frälsarekärlek lärt och alltjämt 
lär sig den förbarmande, själfuppoffrande herdakärlek, som 
hvarken söker sitt eller låter sig nöja med, hvad den redan 
må hafva vunnit, utan alltfort går efter det förlorade och 
åtager sig äfven de mest elända och hjälpbehöfvande. 

Slutligen kräfves det ock, att han i den Helige Andes 
skola och med blick öppen både för tidens kraf och den för- 
samlings behof, han har att tillgodose, vetat och alltjämt är 
inbegripen i att förskaffa sig den världs- och människokänne- 
dom samt framför allt den Andens smörjelse, som sätter ho- 
nom i stånd att pröfva andarna och rätt bedöma de olika 
gåfvor och krafter, som hos olika församlingsmedlemmar 
kunna vara till finnandes, så att af enhvar bland dem kan dra- 
gas det största möjliga gagn för församlingsvården i och för 
Kristi kropps allsidiga uppbyggelse. 

Där dessa personliga förutsättningar äro för handen och 


så snart det blott lyckas pastor att i sin församling väcka 
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ett så pass vaket och lefvande församlingssinne, att det finnes 
några, vore det också blott två eller tre, af Kristi kärlek 
drifne och genomträngde lemmar, som i Herrens Jesu eget 
namn församlas och vilja något göra för hans församlings 
vård, där är icke blott en församlingsvård möjlig. Där kunna 
inga som helst utifrån kommande svårigheter, intet motstånd 
eller hinder, hur stora de ock må vara, göra denna försam- 
samlingsvård omöjlig — så vidt eljest pastor i fråga om den 
rätt löser sin pastorala uppgift. 

Hvilken denna uppgift är och hvad däri ligger, det är 
den fråga, vi nu närmare skola utreda från de olika synpunk- 


ter, som därvid böra tagas i betraktande. (Forts. i nästa häfte.) 


Olof Holmström. 


Bättre arbetsfördelning bland prästerna. 

Vid den sista prästkonferensen i Stockholm yttrade nå- 
gon, . då frågan om prästbristen behandlades, ett ord om 
»missbrukad kraft». Och helt visst med fullt skäl. 

Knappt någon institution i vårt land torde vara så illa 
organiserad som den svenska kyrkan, då det gäller att placera 
de tillgängliga arbetskrafterna på den plats, där de behöfvas. 
Här rader nog ett oerhördt slöseri med kraft. Och ett oer- 
hördt missbruk — ty det svåraste missbruk af kraft är att 
icke alls bruka den. 

I en hel del fall äro hithörande missförhållanden alldeles 
påtagliga. För att nämna exempel från det närmaste stiftet, 
förekommer t. ex. att en församling på 7,000 personer en- 
dast har ex prästerlig kraft, en komminister, till sitt förfo- 
gande, under det i bortåt ett tjugutal pastorat på hvarje prä- 
sterlig beställning kommer mindre än 1,000 personer. Kan 
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det sägas, att krafterna härvidlag komma till sin rätta an- 
vändning? 

Vi hafva ju att vänta, att vid den nya prästlöneregle- 
ringens genomförande de mest påtagliga af dessa missförhål- 
landen skola afhjälpas. Och det duger nog icke att härvid- 
lag utan vidare möta förslagen med det yrkandet, att allt 
ma. tförbiiva, som, det. ar 

Men det stannar icke vid detta. Hela vår komminister- 
institution enligt det gamla receptet är en sak, som verkar 
högligen fördärfbringande på många. Den har, då förhål- 
landena äro små, skapat en halft arbetslös — och brödlös — 
kår af personer, som stå i sin kraftigaste mannaålder. Den 
unge, ännu ej trettioårige prästen kan ofta såsom v. pastor 
få gripa sig an med full verksamhet under eget ansvar. Och 
det kan verka ytterst fostrande och väckande, så att den ti- 
den ofta blir prästens bästa tid. Men så blir han kanske 
vid 30 år komminister och får så förblifva till inemot 50- 
talet. — Jag förnekar naturligtvis icke, att det finnes mång- 
faldiga komministersplatser i vårt land, som gifva sin inne- 
hafvare fullt upp att göra. Ej heller förnekas möjligheten 
att använda den lediga tiden väl. Komministertiden kan för 
mången stå såsom »den gamla, goda tiden» — brödfrågan 
oafsedd. Då kan prästen hafva en hel sommarvecka att 
bruka för fria studier och fritt arbete — »ingen har tid att 
vara sjuk om sommaren», och andra arbeten måste relativt 
hvila. Men alltför väl veta vi, huru behöflig den yttre im- 
pulsen är för att i längden icke somna in och förlora arbets- 
lusten. 

Är arbetslusten en gång borta och arbetsförmågan 
slappad, så återvinnes den sällan vid 50 år. — Det vore sä- 
kert helt enkelt upprörande, om ett liknande förhållande vore 
regel annorstädes än i kyrkan. Men kyrkan är slö af vana 
vid dylika abnormiteter. 
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Hvad blir det väl af en man, som till sin naturliga 
sträfvan under många af sina bästa år har sträfvandet att få 
arbetet att räcka till? Jag har i lifligt minne från många år 
tillbaka, hvilken tid en präst lyckades nedlägga i ett enda 
prästbetyg — det var ju före formulärens herravälde. Och 
jag minns den djupa känsla af besvär, som kunde gripa en 
kyrkoherde, när någon kom och ville ha betyg. Jag ser för 
mig, när jag vill, konturerna af en missnöjd rygg, som kno- 
gade in på expeditionen af sådan anledning. Det sågs utan- 
på, att färden anträddes med icke obetydlig vånda. 

I äldre tider hände det, att komministern — och kyrko- 
herden naturligen också — blef en duktig bonde och födde 
sig och de sina på sin gård. Det vari och för sig icke så illa. 
Ty allt: lofligt arbete är bättre än för mycket »far nientev. 
Men den gamla tiden kan icke komma igen. Alla förhållan- 
den äro i det yttre förändrade — endast den för andra tider 
stiftade lagen eller ordningen är kvar. Och om den fromma 
askådningen och den lilla lärdomen icke gjort mer, har den 
atminstone gjort prästen oduglig att vara bonde. 

Mera arbete åt komministrarne — på samma gång som 
mera bröd! Eller i allmänhet sagdt: Vi behöfva bättre or- 
ganisation af det prästerliga arbetet. — 

Vid vissa högtidliga tillfällen — prästmöten och annars 
— brukar det hållas profetiska tal om framtidens kyrka. Där 
spela då stora frågor sin roll — framför allt den största, huru 
man då, i den profetiskt skådade framtiden, skall ordna för- 
hållandet mellan kyrka och stat. 

Men huruvida det i den svenska evangeliska kyrkan 
härnere på jorden, som en gång enligt profetiorna skall blifva 
en luthersk frikyrka, — huruvida där finnes något att bygga 
och organisera, det ser man mindre efter. Det närvarande 
ger mest anledning till klagosånger i form af ämbetsberättel- 


ser. — Dock borde man väl i någon mån hålla ihop verk- 
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ligheten och profetian. Att tala om en blifvande svensk- 
luthersk frikyrka och så på samma gång tala om församlin- 
gar med 20 eller 5 åhörare — det gör ett hopplöst intryck. 
Hvad skall man göra den blifvande statskyrkan af för mate- 
rial? — Ja, det höres ej sällan i kyrkan ett hopplöst klagande, 
som verkar på samma sätt som ordet till den nervsjuke: 
»hvad du ser sjuk ut!» Dylika vällofliga allokutioner äro 
nog med skäl förbjudna på alla sanatorier. I kyrkan borde 
de »förbjuda sig själfva». 

I stället för att flyga upp i höjden och ned i djupet 
borde man taga fäste i den gifna positionen. Och man 
borde »organisera», dels där det finns något att organisera, 
dels där man har någon makt öfver det, som skulle organi- 
seras; dels där det finnes faktorer, som kunna ingripa orga- 
niserande: 'Vi se i allmänhet bara utåt och uppåt. I Vi 
tänka på, huru vi skola bära oss åt med de människor, som 
redan hafva sin egen, af oss oberoende, kyrkliga organisation 
i full kraft —  friförsamlingar och dylikt. Vi skåda uppåt 
till myndigheterna och K. M:t, att de skola gripa in och 
göra något för vår kyrka. Det kommer icke att ske — så- 
vida vi icke göra någonting själfva. Vi borde bättre och 
bättre lära oss att icke vänta på kungliga förordningar. Så 
mycket mer som erfarenheten visar, att då de komma, vi 
säga: »de behaga oss icke». Vi borde -— till en början — 
gripa oss an med organiserandet af den prästerliga verk- 
samheten 7 lokalförsamlingen. 

Där både finns det något att organisera, och där hafva 
de inomkyrkliga krafterna makt att ingripa, och där är stor 
handlingsfrihet. 

Hufvudvikten ligger för oss i lokalförsamlingen. Ner- 
ifrån, från det faktiskt förhandenvarande församlingslifvet 
måste arbetet taga sin början. Annars — om man än på 
papper skapar de präktigaste former — blir allt en tom apparat. 


BÄTTRE ARBETSFÖRDELNING BLAND PRÄSTERNA All 


Men — säger pessimisten-skeptikern småförståndigt: 
om arbetet i en församling, i en vrå af en kyrka, blefve på 
ett aldrig så tillfredsställande sätt ordnadt — hvad skulle 
det betyda? — Därpå svarar jag: den som så talar, är i då- 


lig mening enfaldig. 

Ty i den andliga världen gör det icke så mycket, hvar 
en god sak först kommer till stånd. Betydelsen för det hela 
kan blifva oberäkneligt stor. Om sedan möjligen i en fram- 
tid något skall mera allmänt göras för det kyrkliga lifvets 
bättre ordnande genom lag, så är det åtminstone troligast, 
att man ser efter, huru det är, där det är någorlunda bra. 
» Troligast» — ty motsatsen kan ju visserligen inträffa. Det 
finns nog exempel på, huru man under den dekadansperiod, 
i hvilken vår kyrka varit, företrädesvis sett efter, huru det 
är, där det varit sämre. Så gör man egentligen då man vill 
»desorganisera». — Men skall det då nödvändigt alltid gå 
bakåt med kyrkan? ij 

Det är, som om vi präster ännu icke hade lärt oss, 
hvad som är det moderna lifvets karaktär på alla områden: 
att sköta sig själf och taga initiativ och sedan möjligen »gå 
till Kongl. Maj:t». Vi vänta bara, att något skall ske, och 
det sker ingenting. Ty Kongl. Maj:t har nog att göra med 
sådana områden, där det sker någonting. Därför gå tan- 
karne till skolväsen och nykterhetslagstiftning och sociala fra- 
gor och dylikt — men till kyrkan går bara en och annan 
nådig eller onådig nick. — 

Det kräfves en bättre arbetsfördelning bland de i för- 
samlingen arbetande prästerna. 

Den misshushållning med kraft, som beklagats, ligger 
icke blott i församlingarnes ojämna tillgång till prästerlig ar- 
betskraft. Utan äfven inom församlingar med någorlunda 
rimlig tillgång på prästerliga krafter komma dessa ofta alls 


icke på det sätt, som borde vara fallet, församlingen tillgodo. 


412 J ANVBRLUND 


Och därvid spelar den ojämna fördelningen af arbetsskyldig- 
heten mellan prästerna en ganska afsevärd roll. 

Vi hafva här, såsom ofta på det kyrkliga området, en 
gammal, i vissa fall otillämplig lag, som beträffande pastors 
och komministers — eller »kapellanens» — förhållande reglerar 
saken så, som relativt passade in på 1600-talets förhållanden. 

I kyrkolagen af 1686 stadgas, som bekant, att kapella- 
nerna såsom kyrkoherdens medhjälpare, »emedan de stå un- 
der kyrkoherden såsom deras förman, skola bevisa honom 
heder och lydnad i ämbetssaker». Och för att förekomma, 
att komministers arbete af kyrkoherden omåttligt anlitas, 
stadgas: »om pastor ville deras tjänst öfver deras krafter och 
förmåga missbruka, då lite de prosten eller biskopen till, 
som böra förhindra, att.dem icke något oskäligt vederfares». 
Och tillika: »Pastor skall å sin sida bete sig mot kapellanen 
vänlig, bevågen och höfvisk och betänka, att han är hans 
medtjänare i ordet, och bör därför ej brukas till de sysslors 
förrättande, som honom och hans ämbete intet anstår, utan 
lämna honom som en prästman sin tillbörliga heder och 
vårda sig om hans välgång och goda anseende hos försam- 
lingen.» -— Detta sista ett stadgande, hvars behöflighet tyd- 
ligt nog visar, att det patriarkaliska husbondeväldet kunde ur- 
arta därhän, att pastor måhända ville göra sin kapellan till 
stalldräng eller något liknande. 

År 1731 uttalade riksdagens prästestånd i sitt cirkulär: 
»Konsistorium bör tillse, att arbetet drägligen proportioneras 
mellan pastorer och komministrar, såväl vid moderkyrkan 
som annexet». 

Och på förslag af det första kyrkomötet bemyndigade 
Kongl. Maj:t 1869 domkapitlen att på annexförsamlingars 
begäran, där så pröfvas af omständigheterna påkalladt, åt 
präst i annexförsamling uppdraga att på eget ansvar under 
pastors tillsyn föra samtliga kyrkoböcker. Att sådant skall 
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ske utan särskild ersättning har Kongl. Maj:t sedermera vid 
ett par tillfällen resolverat. 

Jag har icke sett efter, i huru vid utsträckning detta 
sista har skett. ÖOpinionen torde knappt hafva allmänt slagit 
igenom, så att detta blifvit regel i alla något så när stora 
församlingar. Åtskilliga församlingar torde i detta stycke 
behöfva upplysas om sin obestridliga rätt. Säg till allmoge- 
mannen: Du behöfver icke fara en mil för att få ett präst- 
betyg. Styr om, att komministern får kyrkböckerna om 
hand! Om också detta skulle för en och annan kyrkoherde, 
som icke . vill låta en annan sätta penna i sin bok, skulle 
vara litet misshagligt — det kan ingen hjälpa. Och om en 
och annan komminister skulle finna detta vara ett ingrepp 
på det mindre aflönade »prästerskapets privilegier» att ha 
så litet som möjligt att göra — det kan heller ingen hjälpa. 
Han skulle bara må väl däraf. Och det hela skulle vinna. 
Ty det är ett steg mot en mera normal arbetsfördelning. — 
Det är klart, att hvarje förändring alltid är obehaglig för den, 
som älskar det heliga »status quo». 

Domkapitlets befogenhet att »drägligen proportionera» 
arbetet mellan de i samma församling tjänstgörande prä- 
sterna genom fastställande af tjänstefördelning bör brukas. 
Det kunde vara af intresse att veta, i huru många församlin- 
gar sådant faktiskt skett. I hvarje fall har detta fåtal — 
som jag förmodar — fall icke varit af den betydelse, att det 
fastslagit i den prästerliga och kyrkliga opinionen den grund- 
sats, som synes oss vara den enda riktiga, nämligen, att ar- 
betet öfverallt, utan hänsyn till dålig häfd, skall så ordnas, 
att församlingarna få största möjliga gagn af de förhanden- 
varande prästerliga krafterna. — 

Jag vill några ögonblick stanna vid en detalj, som ho- 
tar att bli mer än detalj: nämligen expeditionsarbetets för- 


delning. 
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Huru skall expeditionsarbetet i en större församling för- 
delas? — Här är i många fall, enligt min mening, en dålig 


häfd orsaken till en ganska ohållbar situation. 

När ännu för några tiotal år sedan expeditionsväsendet 
låg i sin linda, behöfdes i de flesta fall, såsom ännu i små 
församlingar, ingenting annat än att pastor ensam hade sa- 
ken om hand. Men förhållandena äro tilläfventyrs helt för- 
ändrade i en församling. Den har t. ex. fördubblats till in- 
vånarantalet, — hvilket i och för sig nära nog medför arbe- 
tets fördubbling. Och den tämligen obegränsade frikostighet, 
hvarmed ändrad lagstiftning rörande statistik, beväring m. m: 
m. m. förskaffat pastor nya eller utvidgade uppdrag, torde 
måhända, om man går tillbaka några årtionden, hafva fördubb- 
lat arbetet. Följden är den, att ett flerfaldigt ökadt expedi- 
tionsarbete föreligger. 

Huru skall nu detta fördelas? Ser man på lagens bok- 
staf; säger denna icke, att det öfver hufvud skall fördelas. 
Lagen känner bara en form: »Pastor skall». 

Slår man upp i ett kyrkolagsregister öfver »kyrkoher- 
des ämbetsåligganden», så är det visserligen ett och annat 
som specifieras, t. ex. om ordförandeskap i kyrkostämma, 
kyrko- och skolråd m. m. Men till sist blir det: »se under 
hvarje särskild sak!» Och ser man »under hvarje särskild 
sak», så skall man nog under hvarje särskild sak igenfinna 
lagstiftningens preterea censeo: »pastor skall» — 

Detta förhållande, som, naket tillämpadt efter bokstaf- 
ven, i stora församlingar oundvikligen skulle föra till ett 
»odrägligt proportionerande» af arbetet, torde nu af det fak- 
tiska behofvet genom häfd hafva på olika sätt modifierats. 
Komministrarne hafva tilläfventyrs på pastors bön om hjälp 
varit välvilliga och hjälpt till. De sitta med vid husförhörs- 
och mantalsskrifning. De deltaga i expeditionen, då den 


hålles öppen. Ja, — de kanske t. o. m. »skrifva af», om 
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pastor vänligt ber dem. Blott det fasthälles, att det icke är 
skyldighet, utan benägen »hjälp» — personlig tjänstvillighet. 

Pastor skall därför, legalt taget, äfven i en församling 
på något tiotusental, först lika med komministrarne predika, 
undervisa nattvardsbarnen, hålla husförhör, öfva enskild för- 
samlingsrård. Sedan skall han dessutom vara ordförande 
och protokollförare i kyrkostämma, i kyrko- och skolråd (i 
singularis eller pluralis) samt — eventuellt — i barnavårds- 
nämnd, utom i ofta nog förekommande särskilda kommittéer. 
Dessutom skall han sköta hufvudparten af allt löpande ex- 
peditionsarbete. Dessutom skall han hafva tid och kraft att 
leda det hela och taga initiativ. Och dessutom flitigt besöka 


skolorna — »så ofta hans tid medgifver», tror jag det står. 


: Och så bruka ju vi präster själfva på våra möten sträcka 


upp hvarandra för att vi icke »författa» och »skrifva i tid- 
ningar» och följa med vår tid och studera den nyare litte- 
raturen, och fortfarande idka vetenskapliga studier. I hvil- 
ket senare också akademiska fäder och bröder — äfven så- 
dana, som för egen del bekänna, att de just icke hinna att 
läsa någonting — af fullt hjärta instämma. Och vid allt 
detta ljuder den stadigt och doft men kraftigt tonande re- 
sonansen från hela den upplysta opinionen: »prästen gör 
ingenting». 

Och opinionen har visst icke så alldeles orätt. Just 
den skildrade positionen för verkligen oerhördt ofta till detta: 
han gör ingenting. 

Det är nu visst ingenting galet, om vi präster kände 
vårt arbete oändligt och uppriktigt, enkelt sade: vi göra 
just ingenting — fast det, som bekant, inte har sig så lätt 
att vara så »enkel». Men oändligheten i uppgiften skall 
icke placeras i expeditionen. Prästens arbete skulle hänga 


ihop såsom något slags lefvande helt — »organiskt» lyder 
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slagordet. Men det är en dålig organisk helhet, om oänd- 
ligheten egentligen tillhör extremiteterna. 

För att förekomma sådant bör — jag kunde frestas att 
säga: framför allt eller åtminstone närmast — detta yttre ar- 
bete proportionellt fördelas, så att det så ledigt och lätt som 
möjligt göres undan och lämnat själen fri att syssla med 
det öfriga. Saken kan stå så, att ett dylikt arbete, som på 
ena hand är absolut nedtryckande, lika deladt på två händer 
eller tre händer eller fyra händer, blir den relativt underord- 
nade sak det bör vara. 

Men naturligtvis — äfven annat arbete bör planmässigt 
delas. Delningen af de stora församlingarne i kretsar för 
den mera enskilda församlingsvården är af många skäl en 
bjudande nödvändighet. 

Hvem skall då här gripa za? Hvem skall gripa in och 
åvägabringa dels den ändring i opinionen, som möjligen 
behöfves, dels den Zilla — jag menar verkligen lilla och 
relativt lätt genomförliga — organisation, som här är af nöden. 

Det första — opinionens förändring kan hvem som 
helst bidraga till: präst eller lekman. — Församlingen bör 
få se, hvad det är fråga om. 

Det sväfvar för mig, att man vid ett dylikt ord om 
församlingen snarast studsar till och tänker: för all del — 
låt lekmännen vara utanför! Blanda för all del inte in för- 
samlingen i den här saken! — Men därom vilja vi möjligen 
säga något en annan gång på tal om hvad det är att vara 
församlingspräst. 

Jag vill i stället först stanna litet vid den omnämnda 
»lilla organisationen». 

Denna kan genomföras på ganska olika vis. 

Initiativ till åtgärder, som göra förhållandena bättre, 
kunna, såsom erfarenheten visar, gå ut från församlingarne. 
Ett betydelsefullt sådant är ju anställandet af skrifbiträden. 
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Därigenom befrias pastor från det tyngande i en massa meka- 
niska  skrifgöromål. Att denna utväg är klok, anser jag 
påtagligt. Ty det är, rent ekonomiskt sedt, icke hushållning 
med kraft att låta en person med sex eller fem eller till och med 
tre tusen kronors lön fungera som renskrifvare en betydlig del af 
sin arbetstid. En annan form för församlingsinitiativ är, att 
kyrkoråd och kyrkostämma vid beviljande af anslag till nya 
prästerliga beställningar därvid hafva för ögonen, att arbetet 
blir på bästa sätt organiseradt. Och detsamma gäller bevil- 
jandet af lönetillskott. Då kan församlingen med fullt skäl 
vid lönetillskottet fästa den fordran, att prästen skall mera 
odeladt än förr ägna sin tid åt församlingens tjänst — och 
äfven uttala sig om sättet, huru detta skall ske. 


Initiativet kan också gå ut från de tillsammans arbe- 


tande prästerna. De kunna — ty ingen lag hindrar dem, 
åtminstone icke i nämnvärd grad — utan vidare gripa sig an 


och ordna sitt gemensamma arbete på bästa vis, både häfd och 
instruktion och biskop och domkapitel förutan. Det ligger 
visst icke utom erfarenheten. Jag har sett exempel på, huru 
det utan allt buller kunnat gå för sig att ordna saken efter 
en slutmening i en lång instruktion ungefär af det innehåll, 
att prästerna för öfrigt må byta tjänstgöring fritt — efter 
öfverenskommelse på bästa sätt. Förutsättningen för ett 
dylikt ordnande är bara ett visst glömmande af gammal sed 
och daliga idéer. 

En annan utgångspunkt för initiativ i detta afseende 
är naturligen biskop och domkapitel. I stället för att i de 
undantagsfall, då det uppstår gräl, gripa in med ordnande 
af saken, borde detta kunna ske, närhelst det visar sig behöfligt. 
Biskop kunde vid visitation och domkapitel vid tillsättning 
af ny tjänstinnehafvare — icke pro forma, utan för att realt 
få saken ordnad — framställa till vederbörande den frågan: 
föreligga skäl för ny tjänstefördelning mellan församlingens 
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präster? — Att biskoparne stundom icke hafva blick för 
sådant, beror nog ofta därpå, att de icke själfva erfarit, hvar 
skon klämmer. En del af dem hafva ju icke varit försam- 
lingspräster annat än till skenet, eller knappt nog det: de 
hafva »haft namnet» kyrkoherdar, men varit lektorer eller 
professorer. 

Att kyrkomöte kan på hithörande område taga initiativ, 
visar det värdefulla uppslaget af 1868, som förvandlat en 
del komministraturer i vårt land till vida mera gagnande 
platser än. förr. Iy om detvocksa ar sant, attilorandetsmal 
kyrkoböckerna är en bisak; det är en icke alldeles oviktig 
bisak. Kyrkomötet, med det sannolikt växande ilekmanna- 
inflytandet, borde vara en gynnsam jordmån för reformerande 
idéer. Ty lekmannaförståndet har jämförelsevis liten respekt 
för. den satsen, att något skall vara dåligt därfor, att det 
dåliga är häfd. 

Slutligen kunde regeringen, om sa kräfdes, ingripa. Likaväl 
som den redan förut och måhända äfven nu genom ökad ut- 
delning af medel ur löneregleringsfonden skaffar en hel 
mängd komministrar bättre bröd, så kunde den på samma 
gång gifva mera arbete. Det tekniska tillvägagåendet vore väl 
lätt. nog. I Detbehoöfdesi blottöett allmänt stadgande ratt 
präst, som hädanefter får åtnjuta nytt eller ökadt tillskott ur 
löneregleringsfonden, må vara skyldig att underkasta sig de 
förändringar i tjänstgöringsskyldighet, som domkapitlet kan 
pröfva skäligt att genom tjänstefördelning stadga. Däri låge 
ingen orättvisa — det går mycket väl an att af en kom- 
minister, som 1 stället för t. ex. 1,200 kronors lön nu får 
tt ex: 2,000, fordrasen del mera arbete. 

Viktigt är det i hvarje fall, att ingen ny lönereglering 
fastställes, utan att en dylik bestämmelse tillämpas. Annars 
kan det hända, att kyrkan i ännu femtio eller sjuttio år måste 


släpa på en tradition, som innebär, att en del af en tjänste- 
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mannakår principiellt skall hafva för litet att göra i en kyrka, 
där det enligt allmän klagan råder prästbrist, d. v. s. brist 
på arbetskraft. 

Det var ju en tid lönekonventionerna nära nog tolkades 
sa, att det i konsekvens skulle hafva betydt: intet framsteg 
i kyrkligt afseende får ske på femtio år — åtminstone får 
ingen ny prästerlig kraft vinnas eller en gammal bättre lönas. 
Man kan därför nog i kyrkligt afseende vänta ungefär hvad 
som helst — hvilka absurditeter som helst. Det är därför 
alltid bäst att på förhand hafva öga för sådant och icke låsa 
fast vare sig arbete eler lön 1 en tvangströja, som skall 
räcka i femtio år. — 

Arbete och lön. — Det kan hända, att man vänder sig 
mot det förut förda resonnemanget med den frågan: har du 
tänkt på den olika lönen? Arbetet bör stå i proportion med 
lönen, och därför har man ratt att fordra mera at den, som 
har bättre lön — mera af kyrkoherde än af komminister. 

Sadken kat <dock icke sar enkel) att darmed kan menas 
någon strängt matematiskt afvägd proportion. Det är icke 
den principen, efter hvilken andra institutioner fördela sitt 
arbete. Man ger kanske extraordinarien 800 kronor och 
chefen 8,000. Men man fordrar icke, att chefen skall göra 
10 gånger så mycket kvantitativt arbete som biträdet — åt- 
minstone icke skrifva tio gånger så många »ark». Snarare 
är det tvärtom i afseende på det mekaniska arbetet — utom 
i det kyrkliga. 

Åhnej — det är inte på det viset, man skall uppställa 
ekvationen. Äfven om man kunde gifva en kyrkoherde inkomst 
som en dubbel biskopslön, så kan man därför icke begära, 
att han skall göra en och en half gång så mycket, som han 
orkar med. Det gör han inte heller — utom möjligen »i 
begreppet», d. v. s, i det begrepp af en »pastor», som figu- 


rerar i vår lagstiftning, men är en legal »fiktion». —— Afven 
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den strängaste »jus talionis» har sin gräns i det rimligas 
gräns. Om man också ville tillämpa »tand för tand» så 
strängt som helst, så kunde man nog icke slå ut flere tänder 
på syndaren, än han faktiskt har. 

En annan fråga ar, om man skalllöna to exmlyrko: 
herden så, att han skall genom andra verkställa arbetet. Det 
är ett slags entreprenadsystem; och jag tror för min del 
icke på dess effektivitet. 

Lika litet som jag vill försvara det oproportionerligt 
delade arbetet, lika litet vill jag försvara de oproportionerligt 
växlande löneförhållandena. Och jag har ingenting emot, att 
man skarpt framhåller den bättre lönades kraft att gripa sig an. 

Men hvarje församlingspräst har ett arbete af så per- 
sonligt förbindande natur, att det icke kan betalas »efter 
beting» på ett eller annat sätt. Man måste gifva arbetaren 
sin lön och så tillgodogöra sig hans arbete. Arbetet är 
»tjänst» och icke »dagsverke». Arbetet bör vara »trotjänare- 
gärning» i församlingen och icke ens »den lejde tjänarens»>. 

Visst är, att en skälig och förnuftig aflöning är nöd- 
vändig, därest arbetet skall bli väl ordnadt och väl utfördt. 
Huru idealistiskt man än må tänka sig saken: bort ifrån lagen 
för det vanliga lifvets förhållanden kommer man ej. Man 
kan i längden icke genom något slags klok sparsamhet 
pressa sig till större arbete än skäligt. Lönar man icke »män- 
niskan», mannen, så att han kan lefva på lönen, så kan man vara 
viss, att han, så präst han är, ger sitt arbete, där lifvets nödtorft 
kan vinnas — såvisst som det finns en berättigad kamp för 
sin tillvaro. Och en människas ekonomiska kamp för sin 
tillvaro är aldrig blott en kamp för den fysiska existensen — 
för maten. Den är på samma gång en kamp för att kunna 
vara hederlig karl och göra hvar man rätt. Och den ar 
de flesta fall en kamp för att vara en far för sina barn. Det 


är därför alls icke syftet att klandra kampen för bättre lön. 
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Förhållandet i fråga spelar ingen obetydlig roll, då det 
galler den prästerliga arbetskraftens placering. Mången för- 
samling, som i sin sparsamhet otillräckligt lönar t. ex. fyra 
präster, har kanske faktiskt icke två och en half-— de anp- 
dra bråkdelarna af »församlingsprästerna» äro ute för att 
tjäna bröd annorstädes än i församlingsarbetet. Det vore 
mycket intressant att kunna räkna ut, huru många »hela prä- 
sterliga arbetskrafter», som Stockholms församlingar dispo- 
nera öfver. Det torde vara ratt få, om också bråkdelarne 
äro manga. 

DERA Största vit at fansen pa församlings: 
prästens plikt att verkligen gifva sin arbetskraft åt sin för- 
samling, blit letvande, bland oss: IYy annars. blir allt orga- 
niserande af arbetet och all arbetsfördelning ett sken — om 
prästen i verkligheten ägnar sig åt andra göromål. Denna 
tanke ligger icke för oss svenskar: det ligger oss nästan i 
blodet att förgäta »det ordinarie» arbetet såsom något, som det 
fckeramtsiänosafmed Flor attrikstalletöt a om ickerlön, att 
minstone beröm för det »extra» arbetet. 

Vi behöfva därför få inpräntadt i oss, att församlingen 
icke blott har rätt till X predikningar + X husförhör + X 
undervisningstimmar för nattvardsbarnen + X sjukbesök + X 
FUN ae pe ss edikORSNR ON SEva utanattideniNharitattetil 
sin pastor in toto et tanto och sin komminister in toto et 
tanto. Jag vet visst, att en församlingspräst på många håll 
icke blott £az utan äfven måste åtaga sig arbete t ex. åa 
lasarett eller fängelse och vid annan institution inom sam- 
hället. Men äfven här gäller det att vara uppmärksam på 
församlingarnes rätt. Att församlingsprästens krafter ställas 
till förfogande så lätt och billigt som möjligt är ganska 
betänkligt. Myndigheterna hafva i regeln fått den uppfatt- 
ningen:» en predikan hvar söndag kan man få för ett par 
hundra riksdaler». Men det sättet att resonnera är icke blott 
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ytligt — det är också orättfärdigt mot lokalförsamlingen. 
Det af institutioner lejda och per styck betalade prästerliga 
ackordsarbetet har dragit ned församlingsprästens »idé>; i 
stället för att institutionerna borde höja sig till den tanken, 
att om man skall få en präst, som något betyder, så måste 
han kunna gifva sig själf med sitt intresse åt saken. Den 
underhaltiga åskådningen i denna fråga har ledt t. ex. till 
regementspastorernas ohållbara, men i flere afseenden typiska 
ställning. Denx frågans och åtskilliga andra frågors lösning 
behöfver gå i en riktning sådan som denna: en skara män- 
niskor af något tusental, som lefver tillsammans under lång 
tid — den är en. församling och behöfver sin egen prast. 

Den fara för det kyrkliga arbetets rätta tillgodoseende i 
församlingen, som ligger i det senast kritiserade förhållandet, 
beror också på den olika karaktären af prästens arbete i för- 
samlingen och inom institutionen. Det förra kan på grund 
af sin ytterst personliga och tänjbara karaktär till stor del 
icke legalt fastställas. Institutionerna kunna däremot vida 
lättare precisera hvad de vilja hafva gjordt: så och så mycket 
skall du predika, så och så många timmar skall du undervisa 
i skolan. Faran är, ått prästen med ett par bisysslor blir 
angelägnare om dem: »tjänsten» har han ändå, men bisysslan 
kan förloras. Och har en präst många bisysslor, så kan 
man nog i de flesta fall »föra inom linjen» hans arbete i för- 
samlingsvården. — 

Mera än lag och fastställda ordningar betyda ju oftast 
de inre faktorerna: de arbetandes egen pliktkänsla och upp- 
fattning af sin kallelses kraf. Det är därför framför allt 
fråga om att få ett prästerskap, hvars sträfvan är, icke att 
göra så litet som möjligt efter lagens bokstaf, utan att göra 
så mycket som möjligt i församlingens tjänst. Men lagen 
och den fastställda ordningen bör verka icke åt det hållet, 


att den binder och neutraliserar arbetskraften, utan den bör 
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ga ut på att söka frigöra arbetskraften och om möjligt anvisa 
x LE pc SEA k BERT o . 
den ett lämpligt område. Men detta gör, enligt vår mening, 
Cr Oo a ,. Me .e . 
ej var nu gällande ordning för den prästerliga arbetskraftens 
fördelning. 
,. ÅA. Eklund. 


Emanuel Swedenborg som naturforskare 
och andeskådare. 


Som källor för nedanstående uppsats ha hufvudsakligen 
användts: WORCESTER: The Life and Mission of Emanuel Swe 
denborg, 5 ed., Boston 1901 (den fullständigaste och tillförlitligaste 
biografi, som vi äga öfver Swedenborg, rikt försedd med utdrag ur 
hans bref och skrifter, men knappast baserad på fullt vetenskap- 
lig kritik af materialet); BALLet: Swedenborg, Histoire dun vi- 
sionnaire au XVIII sidele, Paris 1899 (en läkares försök att från 
medicinsk-psykologisk synpunkt granska och förklara Sweden- 
borgs andeskåderi); Retzius: Emanuel Swedenborg als Anatom 
und Phystolog auf dem Gebiete der Gehirnkunde, Jena 1903, 
(särtryck ur Verhandlungen der Anatomischen Gesellschaft 
1903, ej tillgängligt i bokhandeln); SANTESSON: JVägra drag ur 
Em. Swedenborgs lif, särskildt som anatomisk-fysiologisk for- 
skare, Nordisk Tidskrift 19004; BESKOW: Minne öfver BE. Sweden- 
borg, 1 Svenska Akademiens handlingar för år 1858; R. L. 
TAFFEL: Documents concerning Swedenborg, 1—TIM, London 1875 
—1890 (en monumental samling af dokument, hvilka lämna bi- 
drag till kännedomen om S., öfversatta till engelska; oumbärlig 
för allt studium öfver Swedenborg): Nykyrkligt Misstionsbiad 
1888, n:r II och 12; samt af SWEDENBORGS egna skrifter främst: 
Den sanna kristna religionen, öfversättning (dålig) af Boyesen, 
Sthlm 1892, och Om Himmelen och dess underbara ting samt 
om Helvetet, öfvers. af Manbye, Sthlm 1896. 


År 1701 tilldrog sig en egendomlig händelse i Norr- 
bärkes socken i Dalarne. Den stora hungerstiden hade nått 
dit, och födan blef knapp öfverallt. Vid Starbo gård i sock- 
nen hade en piga vid namn Chersten af denna anledning fått 


afsked från sitt husbondefolk och måst gifva sig ut på vä- 
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Oo .- [3 .- SUR . 
garna att söka ny plats. Då hon länge gatt, sällade sig till 
henne en gammal man, som frågade, hvart hon ärnade sig. 


När hon omtalat detta, ville mannen leja henne för sig. Hon 


såg på honom allt mera noga, tills hon fick se fötterna; då 
förstod hon, hvem det var. Förfärad rusade hon åter till 
sitt förra husbondefolk och berättade, hvad som händt. Hon 
fick stanna, men oroades nu gång på gång af liknande syner 
och måste hållas bunden med rep. Just vid samma tid kom 
den fromme och ansedde domprosten Svedberg med familj 


på besök till Starbo gård. Till honom förde man pigan, och 


han förstod väl, att djäfvulen dref sitt spel med henne. Med 
böner och handpåläggning lyckades den trosstarke andlige 
bjuda djäfvulen vika och befria Chersten. Något är efteråt, 
när den Svedbergska familjen inflyttat på Brunsbo biskops- 
gård nära Skara, kom en dag oförmodadt pigan Chersten 
vandrande dit från Dalarne och bad att få tjäna biskopen. 
Hon gjorde ock detta troget; men lifvet blef henne surt ge- 
nom en argsint kamrats illvilja och trätor. En morgon gick 
hon i tysthet ned i bastun och stängde sig i förtvitlan 
inne för att dödas af röken. Fram på middagen kände bi- 
skopen, där han satt i sitt arbetsrum, en obegriplig men 
våldsam oro för Chersten; han måste ut och fråga efter 
henne; man letade och fann henne slutligen ligga kväfd i 
bastun. Men biskopen, som förstod djäfvulens verk, bjöd 
henne i Jesu Kristi namn stå upp. Hon kvicknade befriad 
till och tjänte sedan länge och troget. 

Det var under intrycket af dessa och dylika tilldragel- 
ser", som den unge sonen i huset, Emanuel, växte upp. 
Man skall icke rätt förstå Emanuel Swedenborgs underbara 
utveckling, om man icke tager med i beräkningen den egen- 


domliga atmosfär, som omgaf honom i föräldrahemmet. Tron 


" Utförligt berättade af Swedberg själf i hans själfbiografi; se åter- 
gifvandet genom Tottie i Kyrkoh. Årsskrift 1900. 
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på spöken, häxor o. d. behärskade nästan hela samhället 
vid slutet af 1600-talet. Men hos biskop Svedberg hade 
denna tro blifvit något mera, blifvit till en ofta återkommande, 
halft mystisk förbindelse med andevärlden och dess makter, 
både de goda och de onda, en korrespondens, som kunde 
bestämmande inverka äfven på åtgärder i det praktiska lifvet. 
Han stod härutinnan som i andra afseenden på öfvergången 
från ortodoxismen till den mysticismens strömning, som med 
utgångspunkt från striderna i Italien och Frankrike om den 
spansk-katolska mystiken vid 1700-talets början öfversväm- 
made hela det protestantiska Europa och äfven ryckte pie- 
tismen med i sitt katoliserande svärmeri. Sonen Emanuels 
egentliga daningstid sammanföll med denna mysticisms 
största kraftutveckling. 

Nära sammanhängande med biskop Svedbergs mystik 
stod hans med en fast luthersk bekännelse parade ovilja mot 
och klagan öfver tidens ofruktbara, ja, ofta lastbara orto- 
doxism. I sin lefvernesbeskrifning berättar han flera drasti- 
ska exempel från egen erfarenhet, hurusom rättrogenheten i 
läran missbrukades att skydda allehanda utsväfningar. Den 
unge Emanuel har otvifvelaktigt varit vittne till många så- 
dana fall; och reaktionen däremot i föräldrahemmet fann dub- 
belt genljud i hans ömtåliga själ. Men denna reaktion gick 
redan hos gossen sina egna vägar och mynnade ut i kritik 
och skepsis gent emot den lära, som ägde så litet af andlig 
kraft. Icke blott faderns tro på andevärlden midt i det 
mänskliga lifvet präntades in i barnasinnet; från sitt 4:e år, 
berättar han själf, sysslade han mest med tankar om Gud 
och själen, och hade redan före sitt 10:de år förkastat tre- 
enigheten och försoningsläran såsom oförnuftiga,; hans största 
nöje var att härom disputera med grannskapets präster. 

Öfverdrifterna och förhårdningen i 1600-talets ortodoxi 


hade framkallat en reaktion i två skenbart motsatta ström- 
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faror: den mystiskt-pietistiska och den deistiskt-rationaliska. 
Swedenborgs plats i kyrkohistorien kan i korthet bestämmas så, 
att han utgör enheten af dessa båda strömningar, hvilka han 
förmår sammansmälta till ett helt nytt teologiskt eller 
rättare religiöst system. Han hyste en tro på Gud, på sjä- 
larnes existens, på det goda och onda, som var mera konkret 
utgestaltad än någon samtidas; men han ville nå fram till att för- 
nuftsenligt begripa, med alla vetenskapens hjälpmedel klar- 
lägga denna andliga sanning, som var hans lifs stora inne- 
håll. Så blef hans lefnadsbana en af de mångfaldigast skif- 
tande och skenbart mest motsägelsefulla, som lefvats. 
Emanuel Svedberg föddes den 29 jan. 1688 i Stock- 
holm, den näst yngste bland 9 syskon. Af större betydelse 
blef för honom blott systern Anna, därigenom att hon ingick 
äktenskap med Erik Benzelius d. y., mellan svågrarne utveck- 
lade sig en varm vänskap, som i många afseenden blef gagnerik 
för Swedenborg". — Redan som barn gjorde sig Emanuel 
omtyckt af alla genom sin milda älskvärdhet. Hans afnatu- 
ren något veka sinne vann snart fasthet under ledning af 
hans utmärkta styfmoder Sara Bergia, som professor Sved- 
berg 1697 äktade. Huru detta äktenskap ingicks utan nå- 
gon föregående bekantskap, är väl kändt (jfr Kyrkohist. 
Årsskrift 1900) och utgör en god illustration till den tro på 
omedelbar ingifvelse från andevärlden, som härskade i det 
Svedbergska hemmet. Efter flitiga förstudier i tidens olika 
vetenskaper kom Emanuel 19 år gammal till Uppsala uni- 
versitet. Hans tanke sysslade allt fort mest med de reli 
glösa problemen; och hans fader hade en liflig önskan 
att se honom inträda i det prästerliga kallet. Intet hade 
därför varit naturligare, än att han ägnat sig åt teologiskt 


studium. Swedenborg gick en motsatt väg; och här börjar 


"Jag begagnar här för enkelhetens skull genomgående namnet Swe- 
denborg, tast adelskapet med detta namn tilldelades honom först 1719. 
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redan det förvånandsvärda hos honom. Mycket i hans skrifter 
och bref vittna för, att han redan nu haft i sikte sin lefnads mål 
— att vinna en för förnuftet tillgänglig kunskap om Gud och 
själen — och att han utstakat för sig vägen till detta mål 
såsom ett metodiskt genomvandrande af de mänskliga kun- 
skapsområdena och naturens hemligheter fram till andens 
värld; på så vis skulle han till slut förnuftsenligt och i har- 
moni med all annan vetenskap kunna för världen uppvisa 
realiteterna i denna andliga värld, som från barndomen varit 
för honom själf i eminent mening real. Om så verkligen va- 
rit hans mening redan under Uppsalatiden, är det visserligen 
en förundransvärd lifsplan af en ung student. 

Emanuel Swedenborg började alltså sitt universitetsstu- 
dium med den filosofiska fakultetens ämnen: filosofi, historia, 
klassiska språk; särskildt i studiet af de sistnämnda fram- 
trädde hans eminenta begåfning, och han nådde här snart 
höjden af sin samtids bildning. Med klassiskt mästerskap 
behärskade han latinet och stod i färd att därför vinna er- 
kännande. Han ägde en rik poetisk åder och diktade prakt- 
fulla poem på romarspråket. Inom filosofien och klassicismen 
föll ock hans disputation i Uppsala 1709. 

Då hade han emellertid redan funnit nog af vetande pa 
dessa områden, och hans sinne hade börjat vändas till det 
ämne, hvilket stod som öfvergångslänk mellan filosofi och 
naturvetenskap, matematiken. Tidens mest berömda forskare 
var här Newton i England, och under hans ledning ville den 
unge Swedenborg studera. Fadern uppmanade honom ock 
att vinna rikare utbildning genom vetenskapliga utrikesresor 
och försåg honom med en liten resekassa. 1710 finna vi 
honom på väg till England. Som ett bidrag till tidens rese- 
förhållanden kan nämnas, att Swedenborg under färden fyra 
gånger var i lifsfara; först strandade fartyget på sandbankar 


och blef illa sönderslaget; när det väl kommit loss, blef det 
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anfallet af sjöröfvare och så när taget; längre fram under 
färden mötte det engelska krigsfartyg, hvilka togo det själft 
för en sjöröfvare och besköto det, så att kulorna hveno om 
öronen, som Swedenborg själf skrifver. När man efter alla 
vedermödor ändtligen kommit fram till Thames mynning, hade 
i London ryktet spridt sig, att pesten utbrutit i Sverige, och 
förbud utfärdades mot, att några fick landstiga. Swedenborg 
beslöt med några andra att det oaktadt segla in till London, 
men blef i staden uppspårad och hotad med galgen, fast han 
snart släpptes med många varningar att ej göra om saken. 

I London bedref Svedenborg nu ifrigt matematiska stu- 
dier för Newton och andra och trädde själf in i raden af 
samtidens bemärkta matematici; han glömde aldrig sedan under 
sitt lifs skiftningar förkärleken för matematiska metoder. 
Här är icke platsen att redogöra för de många nya rön, 
som han gjorde, och idéer, som han framkastade. Blott ett 
exempel må nämnas, som visar, huru hans idéer redan här 
agde denna märkliga riktning utöfver hans egen samtid, hvil- 
ken sedan på andra områden än skarpare framträdde. I ett 
bref till regeringen i Sverige föreslog Swedenborg, att han- 
delns och samfärdslifvets nödvändiga enheter i mynt, mått, 
vikt o. s. v., måtte grundas på en ny och gemensam mate- 
matisk beräkning, som lade tiotalet till grund. Det var i 
verkligheten, om ej till namnet, ett förslag om införande af 
decimalsystemet, 150 år före dess förverkligande. Under 
Karl XII:s oroliga tid kunde förslaget knappast annat än 
hamna i papperskorgen. 

Detta exempel visar äfven, i huru nära förening Swe- 
denborgs teoretiska forskning alltid stod med praktiska in- 
tressen. Han var ock i eminent mening en praktisk begåf- 
ning. Redan under Uppsalatiden bidrog han till sitt under- 
håll genom att lära sig bokbinderiyrket; och när han nu i 


England snart lefvat upp faderns lilla resebidrag, fann han 
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sitt uppehälle först som urmakare, sedan som konstsnickare 
och” slutligen som instrumentmakare. Mellan det praktiska 
arbetet och de lärda studierna sökte han dock fortfarande 
tidtals vederkvickelse i poesien och i musiken, där han ansåg 
sig själf äga tillräcklig praktisk färdighet för att kunna blifva 
organist vid någon större kyrka i hemlandet. 

För Swedenborg fick emellertid icke finnas något för- 
blifvande i en enstaka vetenskap. Hans hufvudintresse gled 
raskt och med lätthet öfver från matematiken till den när- 
besläktade astronomien. Och äfven här visade han snart sin 
egendomliga begaåfning. Blott ett exempel må nämnas. Han 
utfann en ny metod att astronomiskt bestämma geografiska 
platser, longituder o. d., hvilken af de engelska lärde er- 
kändes vara den enda tillfredsställande, som tiden ägde. Och 
här förråder sig åter hans intresse för praktisk tillämpning; 
i en skrifvelse till svenska regeringen föreslog han en formlig 
gradmätningsexpedition. Sannolikt är Swedenborg den förste, 
som haft sikte på betydelsen af och de vetenskapliga upp- 
gifterna för dylika expeditioner, hvilka som bekant i våra 
dagar äro som mest aktuella. — I samband härmed ville 
han äfven skicka hem till Sverige några engelska jordglober,; 
men de voro för dyra och ömtåliga och skrymde för mycket, 
så att ingen skeppare ville frakta dem med sig i de oroliga 
farvattnen. Då lärde sig Swedenborg att gravera i koppar, 
och graverade så kartan på lösa kopparplattor, så gjorda, 
att de kunde hopfogas till en glob och äfven tjänstgöra vid 
tryckning på papper i hemlandet; och så sändes plattorna 
till Uppsala. 

Swedenborgs håg stod nu till Paris och dess matema- 
tiska och astronomiska lärde, särskildt geometrikern Warrig- 
non och astronomen De La Hire, hvilka han betecknade 
som Europas förnämsta förmågor i sina vetenskaper, och med 


hvilka han ock efter ankomsten till Paris flitigt umgicks. 
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På resan till Frankrike hade han passerat Holland och be- 
gagnat tillfället att i glassliperiets hemort Leyden lära sig 
detta konststycke för att kunna fullkomna sina astronomiska 
instrument. I Utrecht hade han också bevistat den världs- 
historiska fredskongressen, som där pågick 1713, och med 
den svenske ambassadören Palmquist dagligen diskuterat — 
algebra! Under vistelsen i Frankrike vände sig Sweden- 


borgs håg allt mera utprägladt till det område, dit hans be- 


0 
Dd 
gåfning framför allt hänvisade honom, och där han ett ögon- 
blick höll på att blifva bofast och glömma sitt lifs yttersta 
mål. Mekaniken blef hans käraste sysselsättning. Det var 
förvånande ting, som han här inom kort förde fram. Pa hem- 
vägen från Paris till Sverige år 1715 skref den 27-årige lärde 
till sin närmaste förtrogne, svågern Erik Benzelius, ett bref, 
hvari han meddelade åtskilligt om sina mekaniska studier; 
bland annat uppräknade han 14 olika slag af uppfinningar, hvar- 
med han under Pariservistelsen sysslat, och hvilka han nu 
trodde sig hafva färdiga. Som exempel på hans mång- 
frestenhet och framsynthet må här nämnas blott några af 
dessa: han säger sig ha konstruerat en undervattensbåt för 
krig, en effektiv vattenpump, en ny slusskonstruktion, ett 
luftskepp, som kunde förflytta sig själft, och ett musikaliskt 
instrument, där äfven den icke spelkunnige kunde få fram 
vackra stycken medelst inskjutande af särskildt papper med 
Noter mi a: | 

Allt hittills hade Swedenborg jämsides med sitt natur- 
vetenskapliga arbete idkat klassiska studier och litterära 
idrotter. Ännu på hemvägen från Paris hade han i Greis- 
wald 1715 utgifvit en latinsk diktsamling efter Ovidii mön- 
ster. Men efter hemkomsten öfvergick han helt och odeladt 
till forskningar inom naturens värld. Med en viss restriktion 


kan man alltsa särskilja tre utvecklingsperioder i Swedenborgs 
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lif den INyksrker vill ög, con naturvetenskapliga till 1745 
och den mystiskt-religiösa till döden 1772. 

Hvad som dref Swedenborg att återvända från utlandets 
lärdom till Sverige, var ej minst hans önskan att få där hemma 
exploatera sina ofvannämnda uppfinningar; på så vis trodde 
han sig kunna bidraga att åter göra det betryckta fädernes- 
landet rikt och starkt. Han ägde karolinertidens stolta foster 
landskärlek och tro på Sveriges forntida och framtida stor- 
het. Men med utförandet af hans planer gick det honom, 
sow det gått så många af våra största uppfinnare ända in i 
senaste tid. Han måste själf klaga: »spekulationer och upp- 
finningar finna hvarken uppmuntran eller bröd i Sverige.» 
Ett par af sina idéer fick han dock kort efter hemkomsten 
tillfälle att söka i stort realisera. 

Kristoffer Polhem lärde känna den unge mekanikern med 
den geniala begåfningen, introducerade honom hos Karl XII 
och fick honom anställd som sin medhjälpare i arbetet på en 
kanal mellan Vänern och hafvet. Här var ett utmärkt till- 
falle för Swedenborg att pröfva sina nya idéer om sluss- 
byggnad, och med: vanlig energi grep han sig verket an. 
Trots penningenöden, trots bristen på arbetskraft och på in- 
tresse för fredliga verk hade han i juni 1718 den första slus- 
sen vid WVänersborg färdig, Karl XII kom själf dit för att 
se på undret. Hela natten satt han uppe och språkade med 
Swedenborg; det var två stora andar, som funnit hvarandra ; 
måhända har ingen samtida så klart uppfattat Swedenborgs 
storhet som hans egen hjältekonung. Folkets beundran för 
Swedenborgs snille började gränsa till vidskepelse; det be- 
rättades och troddes allmänt, att han vid konungens ankomst 
dämt upp de väldiga Trollhättefallen en natt, för att konun- 
gen skulle få hvila i ro. — Och hans verksamhet under 
Karl XII:s sista år inskränkte sig ingalunda till slussbyggan- 


det. Tillsammans med Polhem utgaf han Sveriges första 
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naturvetenskapliga tidskrift, Daedalus Hyperboreus, i hvilken 
han publicerade en rad märkliga matematiska och mekaniska 
rön. Af Karl XII utnämndes han tilll assessor i bergs: 
kollegiet, den enda plats i statens tjänst, som han kom 
att bekläda. På flere sätt sökte han bispringa Sverige i dess 
nöd; han utkastade planer till en storartad saltfabrikation 
inomlands, då sjöfarten hotade att afskäras; han ordnade på 
konungens uppdrag skjutshållningsväsendet, så att resorna 
kunde försiggå snabbare för de resande och billigare för de 
skjutsskyldige. Slutligen satte honom hans mekaniska talang 
i stand att” göra Karl Allen stor tjänst rösjaltvasknoset 
Konungen hade beslutit att genom Fredrikshalds eröfring 
öppna sig väg till Norge. Härför kräfdes först och främst 
fästningens innestängande från sjösidan; men vid Svinesund 
låg norska flottan och hindrade infarten. Då lät Sweden- 
borg, som kommit på besök till konungen i Strömstad, för- 
färdiga ett slags valsar, på hvika han fraktade Strömstads- 
flottan, 2 galerer, 5 stora båtar och 1 slup, tvärs öfver berg 
och dalar nära tre mil till inre delen af Idefjorden, hvarifrån 
den lätt kunde fullborda Fredrikshalds inneslutning. Man 
tänke sig norrmännens häpnad, när de fingo se flottan komma 
seglande, så att säga, landvägen! 

Som bekant gagnade företaget till sist till intet, då 
Karl XII snart stupade för kulan från omtvistadt håll. Med 
honom förlorade Swedenborg sitt bästa stöd; den begyn- 
nande frihetstidens män förstodo honom ej; han kallade dem 
själf för »politiska pundhufvuden». Och ungefär samtidigt 
med konungens död inträffade en annan händelse, som helt 
och hållet ryckte honom loss från hans uppfinningar och 
praktiska verksamhet och åter förde honom till hans lifs 
uppgift: att genomvandra naturens värld för att nå fram till 
andens. Händelsen tilldrog sig i Strömstad. Swedenborg 
hade fästat sitt hjärta vid en af Polhems döttrar, den 16-åriga 


vackra Emerentia. Fadern gillade saken och utfärdade för 
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säkerhets skull en skriftlig förbindelse till S. om Emerentias 
hand, hvilken flickan fick underskrifva. Hon hade emellertid 
redan vändt sin håg till en annan, och hennes broder, som 
såg huru bittert hon sörjde, passade på ett tillfälle och stal 
bort den skriftliga förbindelsen från Swedenborg. Denne 
plägade emellertid dagligen läsa skrifvelsen för att glädja 
sig 1 hoppet och saknade den därför nästan strax. Han 
kunde så litet lägga band på sin oro, att Polhem märkte den 
och fick reda på hela saken. Förargad ville fadern tvinga 
sin dotter att återlämna förbindelsen; men Swedenborg, som 
nu fick: ögonen öppna för, huru svårt hon led, gjorde själf 
slut på förlofningen och lämnade Polhems hus, som det 
berättas med ett löfte att aldrig mer se på en kvinna. Om 
han hållit detta löfte, torde vara ovisst. En fransk författares 
(Ballet) obevisade uppgift, att han under en senare vistelse i 
Paris skulle ha varit invecklad i galanta äfventyr, bör väl 
lämnas helt ur räkningen; däremot ser det ut (enligt med- 
delande af prof. H. Lundström), som om han många år 
senare haft tanke på äktenskap med en annan dam, fast 
Glatt intet Olet. FERVissti an rattikswedenborg mdjupttsötjde 
sin krossade lycka, att han från den stunden drog sig till- 
baka både från det praktiska samarbetet med Polhem och 
från sällskapslifvet och fördjupade sig i sin ensamma forskare- 
färd genom naturens dunkla irrgångar. Hans enda önskan, 
skref han till Benzelius, var att finna en undangömd plats, 
där han kunde lefva afskild från världen. Han glömde ej 
heller någonsin sin första kärlek. Efter hennes död 1760 
underhöll han nära förbindelse med hennes döttrar (hon hade 
tidigt blifvit gift med assessor Rächersköld) och berättade 
dem, att han kunde samspråka med deras moder i ande- 
världen, när helst han ville; i detta umgänge inlade han dock 
tydligen icke längre något af ungdomens erotik. 


Tiden närmast efter ofvannämnda katastrofer utmärker 
Kyrklig Tidskrift 1904. Häft. 5. 28 
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sig hos Swedenborg för en nästan abnorm aktivitet i veten- 
skapligt författareskap; under åren 1520—1522 sågo ett tio- 
tal större afhandlingar dagen, de flesta skrifna på latin. Det 
skulle blifva för vidlyftigt att här söka följa alla skiftande 
sidor i hans naturvetenskapliga produktion under dessa år. 
Hans intresse var nu i första rummet riktadt på geolog? och 
mineralogi, dit han äfven hänvisades genom sitt arbete som 
assessor i bergskollegiet. Däremot afvisade han en honom 
erbjuden professur i matematik efter Celsius i Uppsala. Inom 
sitt nya forskningsområde höjde han sig snart till Europas 
kanske främste dåtida vetenskapsman. Ett bekant exempel 
på hans skarpsinne och nästan divinatoriska kombinations- 
förmåga är hans undersökning med ledning af de förstenade 
benknotor och andra rester af forntida hafslif, som hittats 
långt uppe på land. Han uppvisade nämligen härunder för 
första gången, att Sverige ständigt fast långsamt höjer sig 
upp ur hafvet, och att det funnits en tid, då mellersta Sverige 
var djup hafsbotten. För vår tid förefaller måhända en sådan 
upptäckt rätt enkel; men för att sätta sig in i hans samtids 
tankegång må man blott erinra sig, att liknande fynd af 
musslor o. dyl. i Frankrike genom den lärde Voltaire vann 
den förklaringen, att föremålen fordom tappats af pilgrimer! 
Swedenborg riktade äfven sitt vetande i mineralogi genom 
flera utländska resor, hvarunder han besökte utlandets för- 
nämsta grufvor, särskildt i Tyskland. Nu först började man 
i Europa få blick på hans betydelse, och han erhöll hedrande 
kallelser, dem han dock afböjde. 1720-talet var för honom 
ämbetsgöromålens och den stilla meditationens tid, då han 
föga nytt producerade; det ser ock ut, som om han då haft 
en tid af andlig utmattning efter den väldiga kraftansträng- 
ningen vid början af 1720-talet. 

Med år 1733 börjar en ny period af sjudande snille- 
verksamhet. (Forts.) 

Hjalmar Holmquist. 
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Jesu lära i förhållande till apostlarnes 
evangeliiförkunnelse. 


Man är i vår tid benägen att göra en mer eller mindre 
bestämd skillnad mellan Pauli och apostlarnes förkunnelse å 
ena sidan och Jesu egen lära å den andra. Detta gäller 
icke blott i allmänhet utan särskildt i fråga om uppfattnin- 
gen af Jesu person och uppgift. 

Att värdet af Jesu egna uttalanden alltid varit erkändt 
inom kyrkan, behöfver icke särskildt framhållas. Det kan 
dock med en viss rätt sägas, att de i vår tid ha erhållit en 
betydelse såsom aldrig förut framför både profeters och 
apostlars. I jämförelse med dem anses de äga en obetingad 
auktoritet. Att nu Jesus måste betraktas såsom den bäste 
och mest tillförlitlige läraren i hvad sann religion är och 
särskildt då det gäller honom själf, hans egen personlighet 
och uppgift, är ock något, som bör säga sig själft. Men det 
som är ägnadt att tilldraga sig uppmärksamhet är, att vår 
tid tycker sig först nu liksom ha upptäckt, att så är. 

Det skall icke kunna förnekas, att under reformations- 
tiden det var Pauli skrifter, som tryckte sin säregna prägel 
både på det kristliga lifvet och den teologiska forskningen. 
(Ocktderaskhlerravaldervanrsen lang tid fobestridtiöbetivar tja 
ock en oändlig rikedom det i dessa skrifter gällde att taga 
vara på. — Det måste ock erkännas, att det varit Pauli 
skrifter, som präglat det nyvaknade kristliga lifvet och den 
teologiska forskningen under större delen af det flydda sek- 
let, men det skall å andra sidan icke kunna bestridas, att 
rörelsen under särskildt de senaste årtiondena gått i riktning 
från brefven till evangelierna. 

Det ligger förvisso en Guds ledning däri. Man kan 


blifva så van vid de uttryck t. ex. just Paulus använder för 
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att framställa evangelii lifsinnehåll, att de blifva för en blott 
tomma fraser. Det har då stor betydelse, när samma evan- 
gelii lifsinnehåll möter en på ett nytt sätt i andra uttryck. 
Det är därför vi kunna spåra en Guds ledning i den antydda 
rörelsen i vår tid: från brefven till evangelierna. 

Det är äfven mer än en omständighet, som med sär- 
skild styrka riktat uppmärksamheten på Jesu uttalanden, Jesu 
egen lära. Under reformationstiden var det Kristi verk, som 
utgjorde förkunnelsens väsentliga innehåll. Därmed förnäm- 
ligast sysslade ock teologien. Sedan började hans person 
träda fram i förgrunden. Under det senaste seklet huru har 
det. icke arbetats. för att tlaren så klan bidisS] mms 
Kristus under hans jordelif! Ett djupare och allsidigare in- 
trängande i det sekels historia, under hvilket han föddes och 
verkade, med dess skiftande och jäsande meningar, arkeo- 
logiska och andra vetenskapliga undersökningar ha därvid 
fått träda hjälpande till. Huru många framställningar om 
Jesu lif har så icke det senaste halfseklet haft att uppvisa! 

Vid framställningen af Jesu lif blef det så helt natur- 
ligt, att Jesu ord skulle komma att tilldraga sig uppmärk- 
samhet... Detrarsock iDerecknanderrattiikderaldretstikinye 
testamentliga. eller bibliska teologierna det är apostlarnes 
läroåskådningar, som intaga hufvudplatsen och det största 
utrymmet; evangeliernas, Jesu egen däremot är af dem lik- 
som trängd i skuggan. I de senare åter har förhållandet så 
småningom börjat ändras, I t. ex. H. J. Holtzmanns Neu- 
testamentliche Theologie intager Jesu egen lära den främsta 
platsen och upptager nästan lika stort utrymme som Pauli 
och hvad Holtzmann, om ock med orätt, kallar den efter- 
apostoliska litteraturens. Det är ock att vänta, att under de 
närmaste femtio åren arbeten om Jesu lära skola blifva lika 
talrika, som de under de flydda femtio åren varit om Jesu 
lif. Och otvifvelaktigt är, att den frågan allt mer och mer 
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trängt fram i förgrunden: År Jesu lära blott själfva den 
lifskraftiga begynnelsen till kristlig läroåskådning, som sedan 
af apostlarne utvecklats, eller är den dess fullkomliga form 
och apostlarnes således i jämförelse med den mer eller 
mindre ofullkomlig, ja, kanske uppblandad med element från 
annat håll och därför mer eller mindre oriktig? 

Det kan ju icke vara tvifvel underkastadt, att Kristi 
egna ord böra tillerkännas en afgörande betydelse. Kristus 
själf har ju ock talat om sina ord och deras betydelse på 
ett sätt, som ej gärna kan missförstås. 

Först är därvid att lägga märke till den betydelse och 
vikt, som orden i allmänhet äga för Jesus. 

Ett ord — hvad har det för betydelse för oss? Såsom 
decWsynesikejksynneniesensistors  Nogitörhallar vilossiikal- 
mänhet, såsom om det en gång uttalade ordet skulle för 
svinna lika spårlöst som ljudet. Jesus häfdar en alldeles 
motsatt uppfattning. Det försvinner i själfva verket aldrig. 
Föga besinna vi, att det ord, åt hvilket vi genom vår ska- 
pande vilja gifvit existens, förblir något lefvande, hvars verk- 
ningar af godt och ondt vi dock icke kunna kontrollera. 
Och lika litet besinna vi, att det en gång på den sista dagen 
skall möta oss. Jesus betygar uttryckligt: »För hvart och ett 
fåfängt (kraftlöst) ord, som människorna tala, skola de göra 
räkenskap på den dagen.» Matt. 12:36. Ja, han framhåller 
med gripande allvar, att våra ord skola få en afgörande 
betydelse för vår evighetstillvaro: »Af dina ord skall du, 
vara rättfärdigad, och af dina ord skall du vara fördömd.> 
Watts Ordenstrvarensiemdenarorsodasellettonda, 
äro nämligen uttryck för karaktären. Jesus säger ju: >Huru 
kunnen I Zala något godt, då I ären onde, ty hvaraf hjärtat 
arntulltfEdarafttalar munnens, MNattöl2:0345 

Sådan var Jesu uppfattning af ordens betydelse. De 
ord, som han själf talade, voro därför, såsom utgångna ur 
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hans hjärta, präglade af hans karaktär. Det var något af 
honom själf i dem. Därför voro de ock mättade med kraft, 
ja, oförgänglighet. Han betygar själf: »De ord, jag har talat 
till eder, äro anda och äro lif», Joh. 0:63, och »himmelen 
och jorden skola förgås, men mina ord skola icke förgås. 
Ib DIS 

Då hans ord hade denna lifskraftiga och oförgängliga 
betydelse, var det icke att undra öfver, att han likställde 
blifvandet vid hans ord med blifvandet vid honom själf: »Om 
I förblifven i mitt ord, så ären I mina sanna lärjungar, och 
I skolen förstå sanningen, och sanningen skall göra eder frie»>, 
Joh. 8: 31, och strax därefter säger han: »Om sonen gör eder 
frie, så ären I verkligen frie», Joh. 8: 36. Han sätter sålunda ett 
likhetstecken mellan sina ord, sanningen och sig själf. Hans 
ord hade därför ock makt att rena och gifva evigt lif: »I 
ären rene för det ords skull, som jag har talat med eder», 
Joh. 15:3, och »sannerligen, sannerligen säger jag eder: Om 
någon håller mitt ord, skall han icke se döden till evig tid», 
Joh. 8: 51. Mottagandet eller förkastandet af hans ord måste 
därför ock helt naturligt vara afgörande för hans åhörares 
evighetstillvaro. »Den som förkastar mig och icke mottager 
mina ord, han har en, som dömer honom; det ord, som jag 
har talat, det skall döma honom på den yttersta dagen.» 
JON T23487 Jämför ock i dettarafseenderdenierpandetalk 
slutningen af den sj kibergspreaikans Matt. by= 24-25 

Den betydelse Jesus fäste vid sina ord framgår äfven 
däraf, att han såsom lärare uttryckligen gjorde anspråk på 
att stå öfver alla sina både föregångare och efterföljare. Å 
ena sidan betygar han: »Sannerligen säger jag eder: många 
profeter och rättfärdiga åstundade se det I sen och fingo 
icke se det och höra det I hören och fingo icke höra det», 
och å andra sidan: »I skolen icke låta kalla eder Rabbi, ty 
en är eder mästare, men I ären alla bröder.» Matt. 23:8. 
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Dessa ord medgifva tydligen icke att ställa profeterna eller 
apostlarne, det må nu vara Jesajas eller Paulus eller hvem 
som helst, på samma nivå som Jesus. 

Nu kan det visserligen från strängt bibeltrogen stånd- 
punkt invändas: hela skriften är ju ingifven af Gud, och 
något högre kan icke sägas om Kristi ord. Må vara! Men 
tillåt mig använda en bild. I vår kropp har dock den ena 
lemmen större värde än den andra. Människans höghet 
framlyser naturligtvis klarare ur ögat än i foten. Så bryter 
Guds härlighet mera öfverväldigande fram i en del af skrif. 
tens organism än i en annan. Det är en skillnad mellan det 
sätt, på hvilket Gud låter sin härlighet bryta fram genom 
en Obadja och en Jesaja. Det är en skillnad i klarhet, full- 
het, rikedom och kraft i en Jakobs och en Pauli förkunnelse. 
Han genomsläpper därför sin härlighets ljus i olika styrka 
genom dem, genom hvilka han talar, väsentligen beroende 
på det rikshistoriska skedet och personernas individualitet. 
Erkännes. detta, såsom det maste erkännas, da maste ock 
från strängt bibeltroget håll en alldeles säregen betydelse 
tillerkännas Jesu ord, ty af alla de personligheter, genom 
hvilka Gud förmedlat sin uppenbarelse, kan ingen jämföras 
med honom vare sig före eller efter honom. 

Men man har icke blott erkänt den säregna och ena- 
stående betydelsen af Jesu ord, utan ock med dem såsom 
utgångspunkt kritiserat den öfriga delen af skriften. En 
tid var det vanligt att betrakta hela bibeln såsom en 
enda auktoritet. Sedan var det nya testamentet, som skulle 
vara den enda auktoriteten. Så fortskred man följdriktigt 
vidare: icke nya testamentet såsom ett helt är auktoriteten 
utan Jesu lära; apostlarna ha i mångt och mycket missupp- 
fattat den. 

Är det nu berättigadt att sätta Jesu ord i en sådan 


motsättning till det apostoliska vittnesbördet? 
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Innan sitt lidande förklarade Jesus uttryckligen, att han 
icke sagt sina lärjungar allt hvad de behöfde veta: »Jag har 
ännu mycket att säga eder, men I kunnen icke nu bära det.» 
Joh. 16:12. Men efter hans bortgång skulle Anden gifvas 
dem, och han skulle leda dem in i hela sanningen. Joh. 16: 13. 
— Häraf skulle nu den slutsatsen kunna dragas, att apost- 
larnes förkunnelse skulle vara förmer än Jesu egen under hans 
kötts dagar. Åt apostlarne skulle ju gifvas mycket, som de då 
icke kunde mottaga, de skulle ledas in i hela sanningen och 
naturligen då, sedan det skett, ha att förkunna detta myckna 
och sanningen i dess fullhet. — Men hur går det då med 
den enastående betydelse, som tillerkännes Jesu ord? Den 
förminskas förvisso icke, ty vi böra lägga märke till, att 
Anden skulle leda apostlarne in i hela sanningen och sätta 
dem i stånd att framlägga den, därigenom att han skulle 
taga af Jesus och förkunna dem. »Han skall taga af mitt 
och förkunna eder.» Joh. 16:15. Och hvad skulle han då 
närmast använda om icke Jesu ord? Detta skulle vara ett 
Andens undervisningsmaterial. Jesus säger: »Han skall lära 
eder allt och påminna eder allt hvad jag har sagt eder.» 
Joh. 14:26. Vi måste däraf då kunna draga den slutsatsen, 
att i Jesu utsagor låg mer, än lärjungarne, när de först hörde 
dem, kunde förstå. Så var ock förhållandet. När han talade 
t.ex. om sitt lidande, att hamn skulle gifva sitt lif för värl 
dens lif, Joh. 6: 51, så förstodo de det icke. Petrus svarade 
visserligen, när så många för det talets skull öfvergåfvo 
Jesus, då Jesus till den trängsta lärjungakretsen riktade den 
siktande frågan: »Icke viljen väl äfven I gå bort: »Herre 
till hvem skola vi gå, du har det eviga lifvets ord.> Joh. 6: 68. 
Men när Jesus tydligt utan bild framhöll sitt förestående 
lidande, då började samme Petrus tillrättavisa honom och 
sade: »Bevare dig Gud, herre, icke skall detta vederfaras 
dig.» Matt. 16:22. Så säges det ock om alla lärjungarna: 
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»De förstodo intet häraf, och detta tal var dem fördoldt, och 
de fattade icke hvad som sades» Luk. 18:34. På samma 
sätt i fråga om det talet om uppståndelsen. De hörde det, 
men förstodo. det icke; så ock då Herren i bilden om vin- 
trädet och grenarne talade om församlingen, när han profe- 
terade om det tillkommande o. s. v. Men hvad de då icke 
förstodo, det förstodo de sedan genom den uppståndnes 
undervisning omedelbart eller medelbart genom Anden. Det 
har ock hittills icke varit möjligt att uppvisa, att något vä- 
sentligt nytt därmed gifvits, om hvilket det icke kan sägas, 
att det redan in nuce legat i Herrens egen undervisning i 
ord och bild. Jesu ord och undervisning blifva alltså grund- 
läggande för apostlarnes. De senares förkunnelse är född 
fram ur dem genom Andens påminnande och lärande, och 
då måste ju dessa hafva en afgörande auktoritet. 

Men det var icke blott Jesu ord, som för apostlarne 
utgjorde Andens undervisningsmaterial. Därtill kom ett annat 
af mycket stor vikt. — Jesu ord äro, såsom nämndt, i själfva 
verket så att säga endast fragment af honom själf. Beteck- 
nande ha också Jesu tal kallats ordets ord. Vore icke detta 
förhållandet, skulle omöjligen hans talade ord kunna utgöra 
ett prothålligt undersvisningsmaterial för gifvandet af san- 
ningen. Men Jesus gaf sig själf icke blott i sina ord. Han 
gaf sig själf på visst sätt ännu mer i sina gärningar. Dessa 
voro så att säga hans förkroppsligande ord, beseglande, för- 
tydligande, åskådliggörande hans talade ord. Hans förbar- 
mande gent emot sjuka och lidande af olika slag var ett 
sådant ord, kraftigare än liknelsen om den barmhärtige sama- 
riten. Hans umgänge med publikaner och syndare var ett 
sådant ord, kraftigare än liknelserna i Luk. 15. Hans tårar 
öfver Jerusalem voro ett sådant ord, kraftigare än hans »Jeru- 
salem, Jerusalem, huru ofta har jag icke velat församla dina 
barn», Hans blodsvett i Getsemane, hans död på korset 
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var ett sådant ord, mäktigare än allt hvad han talat om syn- 
dens fruktansvärdhet och domens allvar. Hans uppståndelse 
var ett sådant ord, mäktigare än allt hvad han talat om det 
eviga lif han skulle gifva. 

Så står bakom dessa hans ord, bakom dessa hans gär- 
ningar, hela detta lif, denna död och uppståndelse — /an 
själf, hans öfverväldigande personlighet. Därför säger han 
ock med afseende på den undervisning Anden skulle gifva 
apostlarne icke blott: »Han skall lära eder allt och påminna 
eder allt, hvad jag harfsagt ederz,)onh, 14:26, eller >hanskall 
taga af mitt och förkunna eder», Joh. 16: 14, utan ock:»Han 
skall förhärliga mig», Joh. 16: 14, och därigenom leda dem 
till hela sanningen. 

Slutsatsen af det hittills sagda blir alltså denna: Kr- 
stus själf i sina ord och gärningar, de talade och förkropps- 
ligade orden i hela hans lif såsom korsfäst och uppstånden, 
Han är auktoriteten. 

Det må nu vara sant, att apostlarne genom Andens ut- 
läggning af den text, som Gud själf i Kristus, i hans ord 
och lif, hans död och uppståndelse med lefvande skrift ristat 
i mänsklighetens lif, från sin erfarenhetsståndpunkt uttalat 
sig på ett för oss tydligare och klarare sätt om betydelsen 
af t. ex. Kristi död och uppståndelse än Kristus själf gjort, 
hvad de uppfattat och uttalat ha de uppfattat och uttalat 
just genom Andens förhärligande af Kristus, den korsfäste 
och uppståndne. I Kristi ord och verk voro alla dessa san- 
ningar redan för handen. Där är källan. Apostlarnes åskåd- 
ningar äro att likna vid rännilarna ur den. Med sin större 
klarhet och tydlighet för oss äro de dock alltid härledda. 
Därtill kommer, .att de dessutom helt naturligt hos den en- 
skilde aposteln måste bära prägeln af individualitetens be- 
gränsning. Vi kunna ju i de nytestamentliga apostoliska 
skrifterna med full rätt tala om jakobisk kristendomsåskåd- 
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ning, en petrinsk, en paulinsk och en johanneisk, hvar och 
en med sin i viss mån utpräglade karaktär, sin säregna termi- 
nologi, sina betecknande och karaktäristiska uttryck för san- 
ningen i Kristus. Må vara att ingen väsentlig olikhet dem 
emellan kan uppvisas utan att de, frånsedt hvad som hör 
till den historiska utvecklingen i fråga om sanningens allt 
klarare tillägnande, kunna sägas komplettera hvarandra, just 
därigenom att hvardera af dessa kristendomsåskådningar 
kännetecknas af ett »exdels» i förhållande till källan, Kristus, 
hans ord och verk, ur hvilka dessa kristendomsåskådningar 
ledt sitt ursprung, kunna de aldrig sättas öfver Kristi ord. 

En annan fråga är nu den, om apostlarna i sin upp- 
fattning och förkunnelse äfven upptagit moment, som i själfva 
MerketsnickerilasommWesuordiberocnderdar törnamligast! på 
den historiska situation, i hvilken de lefde, och inflytande af 
samtidens tänkesätt på dem såsom barn af sin tid. Detta 
är en fråga, på hvilken vi för vår närvarande uppgift icke 
egentligen ha anledning att närmare ingå. För vår del kunna 
vi dock icke gifva dem rätt, som hålla före, att den jako- 
biska, petrinska, paulinska och johanneiska åskådningen, 
nedlagd i skrifter, som vi hafva i behåll af dessa »pelare>, 
som” Paulus kallar: Jakob, Petrus och Johannes (Gal: 2: 9), 
jämte honom själf, skulle på någon punkt befinna sig i verklig 
konflikt med Jesu egen lära. Skulle det ock kunna upp- 
visas, hvarom vi dock icke blifvit öfvertygade, att t. ex. hos 
en Paulus möter ett rabbinskt bevisningssätt, som icke alltid 
är fullt profhålligt, så är det något, som hör till det peri- 
feriska, som icke alls berör sakens kärna, själfva läroinne- 
hållet. Man må blott icke glömma, att apostlarne aflade sitt 
muntliga och skriftliga vittnesbörd under förutsättning af 
försoningens faktum, Herrens förhärligande och Andens för- 
handenvaro. Man må icke heller glömma skillnaden mellan det 
lifskraftiga fröet och den fullt utvecklade plantan. Och fram- 
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för allt må man icke förgäta, att Kristus talar såsom fräl- 
saren, såsom gifvare af frälsningen, apostlarne däremot så- 
som de där erfarit frälsningen, blifvit af den delaktige. Jesus 
kunde tala om denna frälsning, men han hade dock aldrig 
erfarit, hvad det vill säga att själf blifva frälst, på samma 
sätt som vi. Men ut från den erfarenheten var det apost- 
larne efter Kristi död och uppståndelse talade. 

Måste det sålunda erkännas, att Kristus själf i sitt talade 
och i gärningar och lif förkroppsligade ord är den obetin- 
gade auktoriteten och sålunda hans egen lära om sig själf 
sådan, att inför den hvarje motsägelse måste tystna, hvad 
betydelse har nu allt detta, om vi icke äga en objektiv sann 
framställning af hans lif och ett sakligt fullt riktigt återgif- 
vande af hans ord? Att vi icke äga detta är ju en mycket 
vanlig uppfattning i våra dagar. Icke blott Johannesevan- 
geliet frånkännes af många allt historiskt värde utan äfven i 
synoptikernas framställning tror man sig om att kunna ut- 
mönstra åtskilligt, somliga mer andra mindre, såsom icke 
historiskt utan med orätt lagdt i Jesu mun. 

Hvad är nu därom att säga? Stå vi verkligen på ett 
gungfly, där man trott sig ha fast mark under fötterna? 

Det kan med full rätt sägas, att har Gud gifvit världen 
sin son, låtit honom lefva härnere, lida, dö och uppstå och 
så i honom beredt en universell frälsning, så är det ett 
postulat, att Gud måste gifva äfven det, utan hvilket allt 
detta skulle blifva väsentligen resultatlöst d. v. s. en objek- 
tivt sann framställning af Jesu lif, ett sakligt riktigt återgif- 
vande af hans ord. Eljest skulle alla följande släkten famla 
i ovisshet. Har Gud gifvit det mer är, måste han ock genom 
sin skickelse sörja för, att det mindre ock blef gifvet, då 
utan detta det mera är skulle till intet eller föga gagna. Vi 
ha ock i det föregående med stöd af Jesu egna utsagor 
visat, att han uttryckligen ställde detta mindre i utsikt. Anden 
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skulle ju lära och påminna om hvad han sagt, förhärliga 
honom, taga af hans och så leda in i hela sanningen. Att 
apostolatet klart fattade sin uppgift i detta syfte, framgår 
ock otvetydigt af Apg. 1:21. Den, som skulle fylla Judas 
plats, måste vara en bland dem, som »>följt med oss», heter 
det, »under hela den tid Herren Jesus ingick och utgick ibland 
oss från Johannes döparen till den dagen, då han vardt upp- 
tagen ifrån oss», för att så »med oss blifva ett vittne om 
hans uppståndelse». Och Lukas säger i inledningen till sitt 
duäbbelverk) att. han skrifver, pa det att Beofilus — och vi 
med honom — må lära väl känna vissheten af de läror», i 
hvilka han blifvit undervisad. Luk. 1: 4. Det fyrfaldiga 
evangeliet gör förvisso ock anspråk på en allsidig historisk 
framställning af Jesu lif. 

Men må vara, att vi måste postulera detta på grund 
af nyss anfördt skäl, ha vi någon historisk grund för att nu 
särskildt de ord, de utsagor, de tal, som i evangelierna 
läggas i Jesu mun, verkligen af honom talats så som de här 
återgifvas? — Hvilken ovisshet i detta afseende kan icke redan 
den omständigheten gifva anledning till, att vi hafva Jesu 
ord, utsagor och tal på grekiska, men han talade dem på 
arameiska. Och vi må väl äfven stryka under detta: han 
talade, han skref icke. - Kommer så därtill, att de män, som 
närmast hörde honom och åt oss bevarat hans ord, icke voro 
litterärt bildade män, utan män ur folket. Huru önskvärdt, 
för att icke säga nödvändigt, skulle kanske icke mången 
tycka det varit, att Jesus gått tillväga som en lärare, då han 
vill hafva något riktigt tillägnadt af sina lärjungar, att han 
dikterat ipsissima verba, men han gjorde det icke. Sina ord, 
sina utsagor, äfven då han visste, att de icke förstodos, öfver- 
lämnade han åt de ödmjuka lärjungarnes minne, i full för- 
vissning därom, att Anden i sin tid genom sitt påminnande 
skulle göra dem lefvande. I den underbara själsförmögenhet, 
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som heter minne, och i sanningens ande, som i sin tid för- 
mådde göra den skrift, som där inristades, läslig och begrip- 
lig, låg för honom den tillräckliga garantien för, att allt i 
sak skulle riktigt återgifvas. Något mer ansåg sig icke han 
behöfva, som dock, såsom vi sett, lade sådan vikt vid sina 
ord. — Det var ock på arameiska, det språk, pa nvilket 
Jesus talat, som apostolatet först gaf åt församlingen en 
framställning af Jesu lif och ord. Det framgår otvetydigt 
af hvad Papias meddelar om de Jesu logia, som han kom- 
menterade, att de ursprungligen af Matteus blifvit skrifna 
Eppatör dvukésto, på det språk ebreerna — judarna — då talade, 
d. v. s. arameiska. Han hänsyftar därvid på ett urevange- 
lium på arameiska, ett mer eller mindre fullständigt berät- 
tande evangelium, i hvilket talen utgjorde kärnan. Och vi 
ha att tänka oss det såsom ett verk af apostolatet gemen- 
samt, som så småningom utgestaltades i den jerusalemiska 
församlingen vid den undervisning, som apostlarne där med- 
delade, men hvars skriftliga affattande lämnats åt Levi, Mat- 
teus, den förre tullnären, såsom den då bland dem mest 
skrifkunnige. Detta arameiska evangelium ligger till grund 
omedelbart eller medelbart för den synoptiska framställ- 
ningen 1 våra tre första evangelier, icke minst i fråga om 
talen. Och hvad särskildt det liffulla, konkreta Marci evan- 
gelium angår, står enligt samme Papias vittnesbörd Petrus, 
aposteln, såsom sagesman bakom detsamma. Vi behöfva 
sålunda, rent historiskt sedt, icke vara i ovisshet om auten- 
ticiteten af de ord och uttalanden, som i synoptikerna läggas 
i Jesu mun. Om nu olika grekiska uttryck i de olika synop- 
tikerna användas för samma arameiska uttryck, behöfver 
detta i många fall icke bevisa mer, än att det arameiska 
ordet varit innehållsrikare, så att det kan låta en del af sitt 
innehåll bryta sig igenom ett grekiskt uttryck en annan del 
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tal gifvas, då de grekiska orden icke formellt öfverensstämma 
med de arameiska och dock icke desto mindre vara sakligt 
riktiga. Svårare är det med de längre talen eller samtalen 
i Johannesevangeliet. Detta evangelium, det pneumatiska evan- 
geliet, som det kallats, åtnjöt en tid äfven bland kritici af 
negativ riktning mycket stort anseende såsom en historisk 
urkund af första rang i fråga om kännedomen om Kristus. 
Om någonstädes så hade man där en autentisk bild af Jesus. 
Så Schleiermacher och hans skola. En annan tid kom, och 
man talade om Johannesevangeliet såsom en källa till Kristi 
lif, som saknade all historisk trovärdighet. Så Baur och 
hans skola. — Många intaga allt fort denna ståndpunkt. Hos 
åtskilliga inom det läger vi åsyfta har pendeln emellertid 
börjat svänga tillbaka, och det icke så obetydligt, om man 
ock ännu står mycket famlande. Julicher t. ex. i den första 
dubbelupplagan af sin FEinleitung in das neue Testament, 
1894, betraktade vårt fjärde evangelium såsom en filosofisk 
dikt med en religiös tendens från den tredje kristna genera- 
tionen af en okänd författare, den dåvarande kristenhetens 
kanske största tänkare, om hvars vistelseort man ingenting 
kände. På traditionen om Asien och Efesus såsom denne 
okände store författares hemvist hade man icke anledning 
att längre hålla. Men=i den sju är därefter, 1901, utgifna 
andra dubbelupplagan synes Jälicher först och främst ha 
tagit farväl af presbytern Johannes såsom en annan än Zebe- 
daiden. Det är blott en lärjunge Johannes, aposteln, som, 
sedan han lämnat Palestina, till hög ålder lefvat i Asien. 
Det är nu denne Johannes, aposteln, som såsom sagesman 
står bakom det fjärde evangeliet. Han har visserligen icke 
själf skrifvit det, utan en obekant storhet, som Jälicher postu- 
lerar, har i Johannes” namn och ande gjort det. Ja, så långt 
har Jälicher kommit i den andra dubbelupplagan af sin 
Einleitung. I den tredje är det väl antagligt, att han, såsom 
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han förut offrat presbytern, äfven låter denna nyuppfunna 
töckenbild upplösas och försvinna från skådeplatsen. Att 
den skulle lefva länge är icke sannolikt. — Här är icke 
platsen att närmare ingå på den Johanneiska frågan, men 
är icke Johannes aposteln författare till det fjärde evangeliet, 
så är denna skrift ett olösligt problem eller ett litterärt be- 
drägeri af mycket betänklig art. Men är Johannes aposteln 
författaren, såsom med Bernhard Weiss, Theodor Zahn och 
ett växande antal nytestamentliga forskare vi tro oss kunna 
aflägga skäl för, då äro förutsättningarne för handen, på 
grund af hvilka vi våga tro, att Jesu ord äfven här, åtmin- 
stone sakligt, äro riktigt återgifna. 

Nu kan visserligen invändas: må så vara, att vi i den 
synoptiska framställningen och Johannesevangeliet hafva Jesu 
ord sakligt riktigt återgifna, detta kan naturligen gälla endast 
om originalen och på sin höjd om de afskrifter af dem, som 
ligga tidpunkten för deras affattande nära. Men våra äldsta 
afskrifter af evangelierna gå ju icke längre tillbaka än till 
trehundratalet. Hvilket utrymme synes icke här föreligga 
för hypoteser om allahanda interpolationer och förändringar 
i den ursprungliga texten. A priori kan detta icke förnekas. 
Men man « får icke däraf! göra fon mycket. I Mara mbiuttilis 
kända äldsta haudskrifter leda sitt ursprung från mycket 
olika delar af kristenheten i öster- och västerland, och de 
olikheter, som finnas dem emellan, gifva på intet sätt anled- 
ning till motstridiga uppfattningar af innehållet i Jesu lära. 
De visa sålunda tillbaka till en enhetlig källa. Dessutom 
kunna vi med ledning af de äldsta öfversättningarna och tal- 
rika citat från de äldsta kyrkliga skriftställarnes skrifter, 
genom hvilka vi komma tiden för deras affattande mycket 
närmare, icke annat än stärkas i den uppfattningen, att några 
väsentliga förändringar i evangeliernas urskrifter icke ägt rum. 


I våra evangelier kunna vi så höra Jesus själf tala och 
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vittna om sig och sin uppgift. Vi behöfva icke famla i oviss- 
het om hvem han är och hvad han velat och vill. Vikunna 
höra det af hans egen mun, se det i hans eget lif. I sin 
oförlikneliga storhet skall han allt klarare träda fram för oss. 
Och när vi sedan i ljuset från hans ord och lif sänka oss 
in i de apostoliska brefven, skola vi finna, huru ljuset från 
honom bryter fram i strålknippen af ett säreget lysande och 
värmande ljus. Må vi läsa Jakobs bref i ljuset af Mattei 
evangelium, Petri bref i ljuset af Marci evangelium, Pauli 
bref i ljuset af Lukas evangelium, de Johanneiska brefven i 
ljuset af Johannes evangelium, och vi skola börja förstå det. 
Då skola vi ock klarare och tydligare uppfatta förhållandet 
mellan Jesu egen lära och den apostoliska evangeliiförkun- 
RASEN Eter odmjuktiin tran sander MM) esur egen, latar undet 
lydnad för hvad den både kräfver och gifver skall icke taga 
bort något af Jesu Kristi härlighet utan komma den att 
Skrdlarfram.tsasomkent) alkobrentretrust en Paulus, en johan 
nes skådat honom, och vi skola med dem bekänna: vi ha 
sett hans härlighet såsom den af fadren enföddes härlighet, 


full af nåd och sanning. MEK olnodin. 


Granskningar och anmälningar. 


a) GRAFE, ED., Die Stellung und Bedeutung des Jakobus- 
briefes in der Entwicklung des Urchristentums. ”Tib. 
SATT eZ IO04. 
2) WEiss, B., Der Yakobusbrief und die neuere Kritik. Leipz. 
1904. 


1. iölckerutan skal yttrar Grate, har författaren till Ja 
kobs bref blifvit benämnd det Nya testamentets Jeremias. 
Men man kan icke säga, att han ens närmelsevis förmått 
vinna det intresse och den kärlek, som den store gammal- 

Kyrklig Tidskrift 1904. Häft. 5. 20 
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testamentliga profeten åtnjuter. Skälen därtill äro af olika 
art. Jakobs bref delar de katolska brefvens öde. I jämfö- 
relse med den originella kraften, det religiösa djupet och 
den omedelbart fängslande personliga karaktären hos de pau- 
linska skrifterna framkalla nämnda bref intrycket af det epi- 
gonartade, det något färglösa, opersonliga. Därtill kommer 
att de i dogmatiskt afseende äro jämförelsevis torftigare och 
sålunda varit för kyrkan en mindre gifvande källa för till, 
fredsställandet af hennes mest kända behof. Inom prote- 
stantiska och särskildt lutherska kretsar har dessutom Lu- 
thers och hans anhängares skarpa omdöme nedsatt värdet 
speciellt af Jakobs bref. Slutligen har väl äfven osäkerheten 
i fråga om författarens person och de konkreta historiska 
förhållanden, hvilka han vid sina framställningar har i sikte, 
medverkat därtill. Intressanta och originella försök att lösa 
de här föreliggande gåtorna hafva nyligen blifvit gjorda t. 
ex. af Spitta, Förf. vill nu lägga till dessatförsöktettinytts 
men vill ingalunda smickra sig med att på ett tillfredsstäl- 
lande sätt lösa de ifrågavarande svårigheterna. 

Hvad öbrefvets läsare angår, så låter oss dess författare 
få en inblick i deras sedliga och religiösa tillstånd. TI för- 
grunden står ett groft förvärldsligande. Man slöt vänskap 
med) världen” (T:27) ATAjlochiknotadermots Gud i4ICEEItS)E 
Då hjärtat sålunda var deladt mellan Gud och världen, må- 
ste bönen sakna den rätta tillförsikten och glädjen, men 
tillika äfven det rätta innehållet och renheten i motiven (1: 
O—3, 4: 3, 3). Man öfverskattade rikedomen. Alltjämt möta 
vi i brefvet motsatsen mellan rika och fattiga. De rika 
hafva tydligen på ett mot broderligheten stridande egoistiskt 
sätt begagnat sig af sin öfverlägsna ställning till att skada 
de fattigare (2: 8). Deras girighet stegrades till skamlöst 
förvärf och grymhet (5: 4—-6). Och den sålunda samlade 
rikedomen användes till det yppigaste lefnadssätt (4: 3, 5: 5), 
och därvid blef Gud och hans allmakt förgäten (4: 13—16); 
de rike draga de fattiga inför domstolarne och smäda det 
kristliga namnet (2: 6 f.). Det frågas nu: kunna dessa rika 
vara kristna? I 4: 13 fi, 5: I tilltalar förf. otvifvelaktigt 
kristna. På samma sätt i 1: 10. Den enklaste lösningen af 
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de här förekommande svårigheterna anser Grafe vara den, 
att förf. här mera har i sikte den sociala kategorien än den 
religiösa bekännelsen. — Med detta öfverskattande af rike- 
domen var äfven ett otillbörligt värderande af vetandet och 
visheten förbundet. Grafe anser, att det här är fråga om en 
gnostisk vishet. Bland annat skola: uttrycken i 3: 15 samt 
den egendomliga benämningen af Gud såsom »ljusens Fa- 
der» tala därför. Gent emot denna betänkliga vishet beto- 
nar brefvets författare eftertryckligt den praktiska, hvilken 
får sitt uttryck i en allvarlig sedlig vandel och hvilken icke 
bannar och förbannar, utan bär saktmodets stämpel (jämf. 
3I3rÉ, Of). — Den närmast liggande tydningen at bref- 
vets öfverskrift anser Grafe visserligen vara denna: till alla 
judar i hednavärlden. Men något intresse att vinna judar 
för evangelium finns icke på minsta sätt antydt i brefvet. 
Betraktar man åter dess läsare såsom kristna, så vållar in- 
skränkningen till judekristna de största svårigheter. Ty från 
förhandenvaron af slutna judekristna församlingar i diaspora 
veta vi ingenting. Mot den samma talar äfven all historisk 
sannolikhet. — Brefvets uppkomst förlägger Grafe till det 
andra arhundradets andra eller tredje artionde. bFörhallan- 
dena bland dess läsare hänvisa till en tid af hvila och lugn 
sådan vi kunna tänka den under Hadrianus och Pius. Den 
därigenom föranledda sorglösheten och sedliga slappheten 
framkallade snart den energiska reaktionen från montanis- 
mens sida. — Att brefvets författare icke kan vara Herrens 
broder står för Grafe fast. »Hur skulle, säger han, den enkle 
galileern kunnat komma till denna förvånansvärda, omfat- 
tande litteraturkännedom och till ett så korrekt behärskande 
af det grekiska språket» som det, hvarom brefvet enligt 
Grafe vittnar? »ÖOch är det tänkbart, att en Jesu broder, 
som hade hört honom, blott tillfälligt skulle tangera eller 
snarare i senare utveckling reproducera Herrens ord, i stäl- 
let för att i möjligaste mån söka ordagrant återgifva dem? 
Hur skulle dessutom den berömde representanten för sträng 
lagiskhet kunna utan att taga någon hänsyn till ceremoniella 
bestämningar tala så om frihetens lag?» »Men hvem har då 
författaren varit? Denna fråga innesluter i sig en viktig för- 
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beredande fråga, nämligen den: är denna vår skrift en en- 
hetlig produkt? Brist på sammanhang är enligt Grafe nå- 
gonting genomgående i den samma. Harnack anser henne 
vara en kompilation af stycken, hvilka ursprungligen icke 
blifvit skrifna för detta sammanhang. Såsom hennes källa 
tänker han sig die Reden eines nachapostolischen Didaskalos 
och finner det sannolikast att hon vid slutet af det andra 
århundradet blifvit förvandlad till ett Jakobs bref. Fullt till- 
fredsställande finner Grafe denna förklaring icke vara; och 
ännu mindre Spittas, hvilken går ut på att brefvet ursprung- 
ligen var en judisk skrift. »Trots de många och starka re- 
miniscenserna i tankar och uttryck från den judiska, speciellt 
den hellenistiska, men äfven grekisk-romerska tankevärlden 
var : författaren . £7isten.> Med sin rika skatt af judiska och 
grekisk-romerska bildningselement ville han gagna kristenhe- 
ten. Han representerar på sitt sätt en utbredning af den 
synkretism, som spelar en så betydelsefull roll i kyrkohisto- 
rien. Han var visserligen icke någon rik och djup religiös 
ande, och kan i detta afseende ingalunda jämföras med 
Paulus. Vill man rätt mäåta hans storhet, maste man stalla 
en Hermas vid hans sida. Och likväl bildar han till och 
med till trosentusiasten Paulus och hans falska beundrare 
en originell och viktig komplettering med sitt allvarliga be- 
tonande af den praktiska kristendomens nödvändighet. — 
Men hur kom hans skrift att bära Jakobs namn? Det har 
sin förklaring däri, att hans stränga sedliga anda hade en 
viss släktskap med den berömde. Jakob, den jerusalemiska 
församlingens hufvud. 

Platsen för brefvets uppkomst förlägger Grafe till Rom. 
Dess långt gående släktskap, säger han, med Hebreerbref- 
vet, I Petri, I Klemens” och särskildt Hermas samt äfven 
Pastoralbrefven låter oss med: stor sannolikhet antaga, att 
det blifvit skrifvet därstädes. Den praktiskt nyktra anda, 
som utmärker kyrkan i Rom skulle sålunda äfven ha gifvit 
siguttryck 1 detta. bref: 

2. Afsikten med BERNHARD WEISS” skrift är att under- 
söka, huruvida den af Grafe framställda uppfattningen af 
Jakobs bref verkligen är grundad. Weiss utgår därvid »från 
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den punkt, hvilken onekligen innebär ett problem för den, 
som vill klargöra brefvets historiska situation, nämligen de 
rikes förhållande till de fattige, hvilka i kap. 5 omväxlande 
tilltalas... — För Grafe råder icke något tvifvel därom att 
de rike äro kristna. Därpå grundar han antagandet, att 
brefvet är riktadt mot kyrkans förvärldsligande, sådant G. 
beskrifver det. W. framhåller däremot, att i brefvet åtskil- 
ligt är sagdt om de rike, hvilket icke passar in på de kristna. 
Men afgörande i detta afseende finner han 2: 7 vara. »Det 
sköna namn, som är nämndt öfver de kristna kan endast 
vara Guds eller Kristi. Men i det ena likasom i det andra 
fallet äro de smädande icke kristna. Om man icke på ett 
fullkomligt godtyckligt sätt vill generalisera begreppet smäda, 
sam kanis det han blott vara fraga om judar, hvilka rsmade 
Kristi namn såsom en korsfäst missdådares och folkförförares. 
UNttördekörike läto otrogna judar, därför tala, de klaraste exe- 
getiska grunder. Men hur kan då, så frågar Weiss, förfat- 
taren tilltala dem i en skrifvelse till kristna? Hvad som i 
kap. 2: 2 f. skildras måste anses hafva tilldragit sig i en ju- 
disk synagoga, hvilken de kristne ännu besökte. Detta an- 
tagande finner Weiss vara nödvändigt. Brefvets fattiga och 
betryckta läsare äro då judekristna, hvilka ännu fasthålla vid 
sin gemenskap med synagogan. »De tolf stammarna» kan 
icke vara någonting annat än det historiska judafolket. Men 
då en »Guds och Herrens Jesu Kristi tjänare» skrifver till 
sina landsmän väntar han sig naturligtvis att närmast endast 
bli läst af de på Messias troende bland dem. Det må- 
sterstanna darvid, att brefvet ar säandti tilll den på Mies: 
sias troende delen af de judiska diasporaförsamlingarna. 
Nambafvar dar nharmdetöralletfattikdentitlraktiraffdiaspora, 
hvilken författaren närmast har i sikte, de fattiga hade 
blifvit troende, men de rika förblifvit otillgängliga för 
evangelium. Och motsatsen mellan rika och fattiga hade 
därtill blifvit skärpt, då de senare omfattade evange- 
lium och de förra därför ansågo sig böra behandla dem 
såsom fördömde kättare. Men härmed är kritikens fiktion 
om ett hela kristenhetens förvärldsligande ohjälpligt förlorad. 

Enligt Grafe är Jakobs bref icke något &bref i egentlig 
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mening (jfr sid. 452). Weiss är af motsatt mening. Det är 
hvad det gifver sig ut för att vara. En af de anledningar, 
som författaren haft att sända det till läsarne ha vi redan 
lärt känna. Det har icke till uppgift att trösta, utan att all- 
varligt förmana dem. Redan deras sociala läge var ägnadt 
att för dem bli en frestelse. Men hvad som gjorde den af 
Gud skickade pröfningen till en frestelse var deras synd. 
De saknade ock den rätta visheten, den praktiska lefvadsvis- 
heten, hvilken vet att tillämpa Guds i lagen uppenbarade 
vilja på de mest olikartade lefnadsförhållanden. Brefvet 
förutsätter fullt konkreta förhållanden, alldeles bestämda fel 
hos församlingar, hvilkas läge och behof författaren mycket 
väl känner och hvilka han vet att gifva mycket inträngande 
förmaningar. Det är alltså icke ställdt till kristenheten i all- 
mänhet, hvars allmänt mänskliga svagheter och brister kriti- 
ken menarvatt detifattar sikte: j 

Hvad brefvets £kristendom angår, så kan Weiss icke 
medgifva, att det visar det andra århundradets färglösa, 
starkt reducerade kristendom eller att dess egendomliga 
kristliga innehåll skulle vara påfallande torftigt såsom Grafe 
menar. Weiss uppvisar att det tvärtom afspeglar en mycket 
liffull, om ock i fråga om läroåskådningen outvecklad kri- 
stendom. Grafes intresse är att uppvisa, det brefvet tillhör 
en tid, då den kristna tron var reducerad till monoteismen 
och evangelium blifvit en ny lag. Men i vårt bref är ju 
Kristus det specifika trosobjektet, och det är detta trosob- 
jekt, som skiljer läsarnes tro från de otrogna judarnes. Att 
betrakta pånyttfödelsen genom ett sanningsord (1: 18) såsom 
en kristens grundläggande frälsningserfarenhet vittnar icke 
om en torftig kristendom. Detta sanningsord kan icke vara 
något annat än den evangeliska förkunnelsens ord, och detta 
betraktas här icke såsom en lag, i hvars antagande tron 
skulle bestå (enl. Grafe), ty ett sanningsord förkunnar något 
som är sant, men en lag fördrar något, och en lag, har 
icke kraften att framkalla ett nytt lif. 

Enligt Grafe utmärker sig Jakobs bref för en fullstän- 
dig brist på originalitet, enhetlighet och sammanhang. Men 
en sådan brist, anmärker Weiss, kunde ju finnas lika väl 
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hos en författare i det första som i det andra århundradet. 
Sin undersökning af denna fråga afslutar W. med följande 
ord: Jag kan verkligen icke finna, att värt bref i fråga om 
tankegångens genomskinlighet och det väl planlagda genom- 
förandet af dess syfte står tillbaka för något annat nytesta- 
mentligt. 

De skäl, som göra det omöjligt för Grafe att antaga 
att författaren till detta bref skulle vara Herrens broder ha 
i det föregående blifvit anförda (sid. 451). Hvad hans »kor- 
rekta behärskande af det grekiska språket» angår, så frågar 
W. hvarför hans grekiska icke skulle kunna från gramma- 
tisk synpunkt vara fullt korrekt. De enkla satser, af hvilka hans 
bref till största delen består, gifva knappt anledning till 
grofva grammatiska fel. Men nu är ett rikligt bruk af partik- 
lar och den komplicerade periodbildningen just det utmär- 
kande för det finare grekiska skrifspråket. Blott tre gånger 
Somivarttförlattare Men kansatsptillfen sådant (2352k0.,C25r5ETe 
5: 19 f.), men hans perioder inledas här på ett likartadt sätt 
och visa den allra enklaste struktur. — Och med afseende 
på det andra af Grafe anförda skälet anmärkes, dels att 
Herrens broder under Jesu lif icke var hans efterföljare och 
lärjunge, dels att det icke är sant, att han endast tillfälligt 
tangerar Herrens ord, ty de viktigaste af hans utsagor äro 
en återklang af Herrens ord. Och kan det vara allvarligt 
menadt, att en Jakob skulle ha bemödat sig om att så 
ordagrant som möjligt återgifva dem? Nej, sådana bok- 
stafsträlar funnos, Gud ske lof, ännu icke i den första kyr- 
kan. — Grafes tredje skäl hvilar på en oriktig uppfattning 
af vöpos eAevdeplos. Denna lag kallas frihetens icke därför 
att han fritt och med glädje uppfylles (så Grafe), utan där- 
för att han är gifven åt fria människor, hvilka kunna göra 
hvad de böra göra och hvilka därvid icke äro bundna af 
någon träldom under synden, emedan de äro pånyttfödda. 
— De grunder, som anföras mot att brefvet skulle vara från 
den Jakob, hvilken nämnes i öfverskriften och som blott kan 
beteckna Herrens broder, anser W. vara ohållbara. 

Ett större erkännande hade knappast kunnat komma 
Grafes skrift till del än det som gifvits henne därigenom att 
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Schärer med sin imponerande auktoritet förklarar, att han 
instämmer med Grafe nästan i hvarje detalj. Vid en jäm- 
förelse mellan de tvenne skrifter, om hvilka här är fråga, 
har anmälaren likväl icke kunnat undgå att finna de skäl, 
som af Bernhard Weiss blifvit anförda för hans motsatta 
uppfattning af Jakobs bref, i allmänhet väl grundade och 
ofta fullt afgörande. Ett värdefullare, inom broschyrens 
trånga ram utfördt, bidrag till undersökningen af de här före- 
liggande problemen och till tolkningen af enskilda, svårare 
punkter i vårt bref än det som Weiss här lämnat torde 
svårligen kunna uppvisas. 


FaR 


FREISEN, JOSEPH. D:r theol., Prof. des Kirchenrechts. Manuale 
Lincopense, Breviarium Scarense, Manuale Aboense. Mit 
Einleitungr und Erläuterungen. - PFaderb ooigoda ene 
Junfermannsche Buchh. 


Vi hafva redan förut 1 denna tidskrift (IV: p. 431) haft 
anledning att nämna prof. Freisens varma intresse för nordens 
medeltidsritual. Då gällde det ett danskt manual. Denna 
gång är det svenska ritual, som blifvit föremål för hans sak- 
kunniga forskning. 

Det till tryckåret äldsta af dessa är Breviarium Scarense 
(af 1498), hvars acius sacerdotales 1 ofvan angifna arbete 
ordagrant intagits. Till typen åldrigast af de tre är dock det 
till tryckåret yngsta, Manuale Lincopense. Det är äfven en- 
dast detta, som af utgifvaren kommenteras. 

Mycket af intresse skulle af denna rika kommentar kunna 
anföras. Jämförelsen af de nordiska kultbruken med samtida 
urkunder har denna gång utsträckts äfven till England, hvar- 
igenom nya uppslag vunnits. Så t. ex. tror sig prof. Freisen 
kunna härleda mer än en för norden egendomlig kultsed från 
engelsk medeltidspraxis (en hypotes, hvars sannolikhet äfven 
undertecknad i Bidrag till sv. lit:s historia flerestädes fram- 
hållit, särskildt beträffande vigselritualet). 

Samtliga ritualen äro ytterligt sällsynta /Man. Linc. ända 
därhän, att ej ens ett enda fullständigt exemplar är kändt), 
hvarför den dyrbara texten för länge sedan bordt nytryckas. 
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Att en utlänning härutinnan visat större intresse än våra in- 
hemske forskare, talar icke till dessas förmån. Hvad Åbo- 
manualet vidkommer, har dock en finsk vetenskapsman, J. A. 
Cederberg, redan 1894 ombesörjt dess omtryckning. 

Inledningen utgöres af en utförlig redogörelse för Sveriges 
liturgiska medeltidsliteratur. Att här någonting nytt utöfver 
G. E. Klemmings uttömmande undersökningar skulle före- 
komma, var naturligtvis icke att vänta. Men då dessa antag- 
ligen icke i större utsträckning nått fram till Tyskland, blir 
en resumé af deras resultat inför en tysk läsekrets ju icke 
öfverflödig. För öfrigt visar sig utgifvaren väl förtrogen med 
hithörande svensk litteratur och citerar den flitigt. 

Så vidt jag varit i tillfälle pröfva, är texten återgifven 
med genomgående noggrannhet. Den typografiska utstyrseln 
är synnerligen tilltalande. 

Vi uttrycka till sist än en gång vår tacksamma erkänsla 
för den vackra gåfva, prof. Freisen med denna sin publikation 
skänkt den svenska litteraturen, likasom för hans många väl- 
villiga uttalanden om Sverige och sina svenska medarbetare 
inom samma forskningsfält. ÖAR 


WALTHER, W., Prof., Dr. th.,, Das Erbe der Reformation im 
Kampfe der Gegenwart. Zweites Heft. Rechtfertigung 
oder religiöses Erlebnis. Leipzig. A. Deichert'sche 
Verlagsbuchhandlung Nachf. (Georg Böhme) 1904. 94 
SIR Brisa: 80: 


” Att denna skriftserie, hvars första häfte — Der Glaube 
an das Wort Gotltes — för två år sedan utkom och i denna 
tidskrift äfven anmälts, härmed fortsatts, är i hög grad gläd- 
jande, i synnerhet som alla det förra häftets goda egenskaper 
återfinnas i det nu föreliggande häftet, hvilket ju, såsom titeln 
angifver, behandlar det allra centralaste i vårt religiösa arf 
från reformationen, ett arf, för hvars rätta förvaltande enhvar 
bland oss och särskildt hvarje teolog borde känna sitt djupa 
ansvar. 

I inledningen betonar förf., att uppgiften är att pröfva, 
huruvida den moderna, mer eller mindre af Ritschl påverkade 
teologi, som gärna vill gälla för genuint luthersk, framställer 
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detta anspråk med rätta eller icke. Denna teologis anhängare 
förklara ju vanligen, att alla deras afvikelser från den lutherska 
bekännelsen blott röra skalet och icke kärnan af den verkliga 
lutherdomen. Detta borde nu åtminstone icke kunna sägas om 
uppfattningen af rättfärdiggörelsen, som dock Luther så ofta 
betonat såsom det centrala i sin åskådning. Huru förhåller 
det sig nu i denna punkt med enigheten i sak emellan de 
»moderna» och Luther? 

Författaren börjar med att påvisa, huru utomordentligt 
olika Luther och de »moderna»> föreställa sig omvändelsens 
begynnelse. Där Luther talar om en andlig förkrosselse, en 
samvetets fruktan och bäfvan, där förlöper allt enligt Harnack 
lugnt och fredligt, ty predikas skall intet annat än Guds nåd. 
Om bot, samvetsångest, bäfvan öfver synden, fruktan för Guds 
vrede har Harnack intet att säga oss, då han skildrar kristen- 
domens väsende. Detta menar man nu var lutherskt, därför 
att Luther framhållit, att ezdas? lagens predikan kan leda till 
förtviflan, och att en sådan predikan aldrig kan verka den 
sanna kristna boten. Dylika yttranden af Luther betyda dock 
ingalunda, om man läser dem i deras sammanhang, att lagen 
icke alls skall predikas. Tvärtom skall lagen predikas just 
för att väcka människan till besinning, för att samvetet må 
ängslas och bäfva. Frukten häraf är, hvad Luther kallar 
»Anfangsreue», men visserligen kräfves evangelii predikan för 
att väcka »die wahre Christenreue», som framgår ur den 
kristnes tro och kärlek. Med rätta betonar Walther, att »vor 
der Christenbusse steht die Busse, durch die man ein Christ 
wird. Und auf dem Wege zu dieser anderen Busse kann 
auch jene an sich nichtswärdige Busse, jene ”Galgenreue” 
einen ersten Schritt bilden». Riktigt framhålles äfven, att för 
Luther icke finnes någon dualism i Guds sinnelag mot män- 
niskan, så att än vrede än kärlek skulle komma till uttryck. 
»Wenn Gott einem Menschen seine Sände unter die Augen 
räckt und deren Fluchwärdigkeit im Gewissen zu fuhlen gibt, 
wenn er dadurch den Sänder verdammt und erschrecken 
macht, so ist dieses nicht das, was er ezgentlich tun will. Er 
will etwas ganz anderes. Er will heilen, lebendig machen, 
aufrichten, gerecht machen. Um aber dieses eine Ziel, das 
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er unentwegt im Auge behält, zu erreichen, muss er zunächst 
einen "scheinbar entgegengesetzten Weg einschlagen. Um 
gerecht zu machen, muss er zunächst verdammen». 

Walther påvisar härefter med stöd af en mängd utförliga 
citat ur Luthers skrifter, huru omöjligt det är att äberopa sig 
på Luther, då man vill förneka eller borttyda Guds vrede. 

Grunddifferensen emellan Luther och Harnack med af- 
seende på rättfärdiggörelsen finner Walther däri, att enligt 
Luther genom rättfärdiggörelsen Guds objektiva förhållande 
till människan ändras, enligt Harnack däremot endast män- 
niskans subjektiva medvetande. Enligt Harnack utplånas 
skuld£åänslan, enligt Luther skulden. 

Äfven Harnacks uppfattning af trons betydelse för rätt- 
färdiggörelsen är från luthersk ståndpunkt falsk. Därför att 
tron är det enda Gud af människan kräfver, sluter Harnack 
häraf, att människan i och genom tron verkligen är rättfärdig 
inför Gud. Detta är dock intet annat än en modifikation af 
den romerska åskådningen. Romerska kyrkan lär: att vi 
genom kärleken göra goda verk, detta är det, hvarpå det in- 
för Gud kommer an; äro vi så beskaffade, så äro vi verkligen 
rättfärdiga. Harnack lär: att vi anse Gud för vår nådige 
fader, detta är det, hvarpå det inför Gud kommer an; äro vi 
så beskaffade, så äro vi verkligen rättfärdiga. Enligt båda 
åskådningarna varda vi inför Gud rättfärdiga på grund af hvad 
vi själfva äro och hafva. Men detta är motsatsen till Luthers 
lära. Vår tro förmår lika litet som våra verk att rättfärdig- 
göra oss, utan rättfärdiggjorda varda vi fastmer uteslutande 
för Kristi skull. Tron är handen, som mottager nådegåfvan, 
och vi rättfärdiggöras sålunda icke propter fidem, utan per 
fidem propter Christum. 

Då Luther kallar otron den egentliga synden och källan 
till alla andra synder, så är det vilseledande att med Harnack 
definiera otron såsom brist på förtroende till Gud. Man 
frestas härigenom att mena hvarje slags förtroende till Gud 
vara tro, men Luther menar tron på Kristus, d. v. s. för- 
tröstan att för Kristi skull hafva en nådig fader i himmelen. 

Härtill ansluter sig en förträfflig utredning af frågan, 
hvarför Luther så bestämdt kräfver tro på Kristus. Resultatet 
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sammanfattas i följande ord: Damit Christi versöhnendes Tun 
uns zugute komme, bedarf es auf unserer Seite erstens einer 
persönlichen, selbständigen, affektvollen Zustimmung zu dem 
Urteile der Heiligkeit Gotfes uäber unsere Sänden und zweitens 
einer ebenso positiven Ergreifung der in der Dahingabe Christi 
sich uns kundtuenden rettenden Gnade Gottes, einer Aneig- 
nung des Verdienstes Christi. — Gerechtfertigt ist eben nur 
der, dem Christi versöhnendes Tun /£eznz fremdes mehr ist. 

I slutorden påvisar förf. den »imoderna» teologiens faror. 
Luthers rättfärdiggörelselära räknar med objektiva faktorer 
och de subjektiva förnimmelserna äro liksom ekon och åter- 
speglingar af något objektivt. Det finnes visserligen en 6e- 
rättigad subjektiv visshet. Den som törstar därefter — och 
därtill vill Gud föra hvarje kristen — hans törst kan icke 
släckas genom en »modern religion». Och den som ännu 
icke känner en sådan längtan, han kan genom en dylik reli- 
gions läror så tillfredsställas och lugnas, att han aldrig lär 
känna den törst, som Jesus Kristus vill stilla. 

Vi rekommendera på det varmaste denna förträffliga 
skrift, som på mången torde kunna öppna ögonen för ny- 
rationalismens ihålighet samt det orimliga i att såsom genuint 
luthersk framställa en åskådning, som är raka motsatsen till 
Luthers. Eller skall äfven Luthers rättfärdiggörelselära räknas. 
till skalen och icke till kärnan? Detta är ju kanske icke så 
orimligt för en teologi, för hvilken Kristus icke hör med till 
evangelium. Men är då icke allt skal såsom i en lök och 
kärnan en inbillning? O. B—w. 


SEA 


BOEMER, JULIUS, Lice. Dr, Pfarrer 1 Raben. babelbibels 
Katechismus in 500 Fragen und Antworten fiir Bibel- 
freunde, Stuttgart 1903. 

BOEMER, JULIUS, Hineiwn in die alltestamentlichen Profeten- 
schriften! Fiir Bibelfreunde Stuttgart 1903. 


Dessa bägge skrifter ha den gemensamma uppgiften att 
för bibelläsare klargöra, huru det egentligen förhåller sig med 
det gamla testamentet i tvenne viktiga afseenden. Det först- 
nämnda arbetet vill visa, huruvida och i hvad mån påståendet 
om den babyloniska kulturen och de däri ingående religiösa 
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föreställningarna utöfvat inflytande på Israel och dess religion 
äger berättigande. Det andra arbetet åter afser att införa 
läsaren i det gamla testamentets profetiska skrifter genom 
uppvisande dels af tidsläget vid deras författande såsom betin- 
gande deras syftemål och karaktär, dels af de slutsatser 
med afseende på deras innehåll, hvartill den nyare s. k. högre 
bibelkritiken anses hafva kommit. 

Såsom den förstnämnda boken genom sin titel antyder, 
vill den gifva en orienterande framställning af den genom 
professor Fredr. Delitschs föredrag i Berlin 15 jan. 1902 
väckta vetenskapliga debatten angående »Babel-Bibel». Denna 
har varit synnerligen liflig. Icke mindre än 50 broschyrer 
för och emot Delitschs uppfattning äro af förf. anförda och 
belysta. Ingen af dem ställer sig obetingadt på D:s sida, 
hvars ståndpunkt är alltigenom rationalistisk. Den strid, hvar- 
till han gifvit anledning, kommer dock, enligt förf:s mening, 
att trots åtskilliga sorgliga följder medföra sin nytta. Den 
har gifvit och gifver fortfarande anledning till djupare forsk- 
ningar, hvilkas resultat, långt ifrån att underminera det gamla 
testamentets anseende och betydelse, tvärtom skola låta det 
framstå i både 7 klarare «ljus och större härlighet än förut. I 
själfva verket kan redan nu »Bibelns seger öfver Babel» vara 
principiellt vunnen. 

Den djupa vördnad förf. för bibeln hyser, hindrar honom 
dock ej att angående det gamla testamentets skrifter i allt 
väsentligt ställa sig på den nyare bibelforskningens stånd- 
punkt. Pentatevkens eftermosaiska författande är för honom 
en afgjord sak, och hvad de öfriga böckerna från Josua till 
och med Höga Visan beträffar, så känna vi ingen enda af 
författarne till dessa skrifter, ja, med bestämdhet kunna vi 
ej afgöra, hvilka vi ha att tacka för de profetiska böckerna 
från Jesaja till och med Malaki. »Dass sie ihr Buch selber 
in die jezt verliegende Form gebracht hätten, ist bei einigen, 
wie Hesekiel, Hosea u. s. w. möglich, oder sogar wahrschein- 
lich, da nichts dawider spricht, bei anderen, wie Jesaja, Jeremia, 
Zacharja, sogar ausgeschlossen». Att förf. förkastar läran om 
verbalinspirationen förstås af sig själf. 

Med sina, i flera afseenden betänkliga medgifvanden åt 
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den moderna bibelkritiken står dock förf. på positiv kristlig 
grund. Han ser i Israels historia Guds ledning i allt, banande 
en allt tydligare och friare väg för ankomsten af hans Son. 
Och denne Guds son är för honom på grund af nya testa- 
mentets bestämda vittnesbörd till sitt väsen Gud. »Das 
biblische Christentum ist auf Christi Person selber gegrändet, 
weil Christus in Wahrheit Gott ist. Das Christentum steht 
micht auf" Jesu Predigt, Jesu Wort, Jesu Gebotmesun Geist 
Jesu Leben, obwohl das alles auch dazu gehört, sondern auf 
Jesu ganzer Person, die von Ewigkeit her, durch Geburt, Leib 
und Seele, Predigt, Wandel, Wunder, Leiden, Sterben, Aufer- 
stehn, Himmelfart, bis in Ewigkeit Gott war und ist, auch 
in menschlicher Gestalt, menschlicher Nidrigkeit, menschlicher 
Vervorfenkeit gleichwohl nach ihrem Wesen Gott blieb». Och 
om bibeln bekänner förf.s Die BiIPel istfundfbletbtidas 
einzige Zeugniss von Gott in Christo, von der Erlösung, vom 
ewigen Leben: ausserhalb der Bibel ist davon nichts, wenig- 
stens nichts Volkommenes, nichts Sicheres, nichts Heilsbrin- 
gendens. Daher ist und bleibt die Bibel das einzigartige 
Instrument der Offenbarung Gottes, weil sie die einzigartige 
Berichtstatterin von Jesu Christo ist». »Die Bibel is Gottes- 
wort, dieweil sie Christum treibt, im alten Testament vor- 
bereitend, im neuen Testament erfällend>. 
»Babel-Bibel-Katechismus» är, såsom titeln anger, af- 
fattad i samtalsform. Denna har onekligen med sig fördelen 
af större liflighet och gör innehållet för mindre bildade läsare 
tillgängligare än fallet skulle vara, om det meddelats såsom 
ett sammanhängande föredrag. Förf:s stil är ock enkel och 
flytande och saknar ej en tilltalande värme. De, som ej vilja 
eller kunna tillgodogöra sig den rent vetenskapliga, vidlyftiga 
litteraturen i Babel-Bibel-frågan, men önska sig en pålitlig 
handledning i densamma, erhålla en sådan i denna »katekes». 
Den fyller i detta afseende alla berättigade anspråk, ehuru 
den visserligen i andra afseenden icke bör läsas utan kritik. 
Samma betraktelsesätt af bibeln, som vi funnit i det nu 
berörda arbetet, är konsekvent genomfördt i förf:s andra skrift, 
som erbjuder sig såsom en ledsagare åt dem, som åstunda 
hjälp till vinnande af en riktig insikt i gamla testamentets 
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profetiska böcker. Förf. beklagar, att dessas studium står i 
ett omvändt förhållande till deras värde. Ty de förbises vis- 
serligen ej helt och hållet af vår tids bibelläsare, men med 
undantag af åtskilliga »messianska profetior» såsom Jes. 9 
OCh IT 42 och HR SSE 3. Mila kn. ing tnkenelek NKeA 
fromma kristna icke mycket att taga vara på i dessa kost- 
liga skrifter. Och dessutom, »hvem vet något om det sam- 
manhang, hvari de (anförda ställena) förekomma? Hvem har 
en aning om de tidsförhållanden, i hvilka de första gången 
blifvit uttalade eller skrifna, om den ursprungliga mening, som 
läsare och åhörare därmed förbundo? Och dock är insikten 
i hvad Gud åa sin sida med bibelns ord ville säga de första 
åhörarna och läsarna, grundvillkoret för ett rätt begripande 
af den heliga skrift.» Vidare, »ju mer man fördjupar sig i 
(de olika ställenas) sammanhang, desto mer uppgår både för 
(vanliga) bibelläsare och för bibelforskarna ljus öfver stor- 
heten af den tankevärld, hvari profeterna lefde och öfver 
enheten af de vid första anblicken disparata tankelinjerna. Å 
andra sidan måste bibelläsaren göra sig förtrogen och finna 
sig tillrätta med det faktum att i profetskrifterna finnas icke 
blott arbeten och predikningar af de profeter, hvilkas namn 
de bära, utan ock att i dem äro inflickade skriftverk af andra 
profeter eller profetiska personligheter.» 

Dessa ord innehålla bokens program. Det skulle föra 
oss för långt att visa huru det i afseende på alla profeterna 
genomföres. Ej heller anse vi det nödigt att följa förf. i hans 
erkännansvärdt talangfulla framställning af de olika profet- 
böckernas innehåll och tendens. Att hans bemödande går 
ut på att framhålla den historiska situation, som betingade 
hvarje profets uppträdande och karaktären af hans, denna 
situation motsvarande profetia, behöfver väl knappast sägas. 
Endast framställningen af Jesaia må såsom exempel därvidlag 
antydas. 

De äldsta stycken, som upplysa oss om Jesaias första 
verksamhet finna vi i Jes. 6: 2, 5-5: 25. De förskrifva sig 
från år 740 och följande år under konung Ussia (död 740) 
och hans medregent och efterträdare Jotham (till 736). Guds 
skräckinjagande majestät och allmakt, som trädde Jesaia till 
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mötes i den vision, som medförde hans kallelse och vigning 
till. profet (kap. 6), bildar grundtonen i kapp. 2: 5—5: 25, 
den första afdelningen i boken. Den andra afdelningen an- 
knyter sig till händelserna år 734, då Israel hotades af de 
förbundna konungarna Rezin af Syrien och Pekah i Israels 
rike. Förgäfves afråder profeten konung Ahas att söka hjälp 
hos Assyrien och att i stället förtrösta på Jahve och för- 
bida räddning från honom allena. Därvid förkunnar profeten 
svåra domar öfver Juda men också löften om en härlig fram- 
tid (kap. 9: 1—6). — Omkring tio år förgå, innan vi finna 
bestämdt daterade tal af Jesaia. Från denna tid måste kap. 
28 härstamma. FEfraims (Samarias) fall förutsäges, men löfte 
gifves ock därom, att Gud skall föra en kvarlefva af sama- 
riterstaten till seger, detta likväl under betygande af Guds 
vrede öfver de i syndasäkerhet och dryckenskap försjunkna 
fölkets ledarer (Vv =22)5 Åter inträder en tid af tio AE 
hvarunder vi ej ha någon utsaga af Jesaia. Men efter dess 
förlopp höra vi åter hans röst. Han vänder sig nu mot hedna- 
folken, i första hand mot Egypten, som hotas med svåra 
straffdomar men äfven undfår löften om välsignelse, då dess 
inbyggare låtit sig af dessa domar tuktas och omvända sig 
till Israels Gud (kap. 19). Detsamma gäller ock om Assyrien 
(kap. 20). — Till den sista perioden af Jesaias verksamhet 
höra i första hand kap. 29, 30. Jerusalem skall, så förkunnar 
profeten, belägras af assyrierna, men plötsligt blir fienden 
tillintetgjord. Folket vill visserligen icke akta på profetens 
röst, men han tröstar sig likväl därmed, att snart skall en ny 
tid inbryta, då allt skall förändras, så att vid folkets omvän- 
delse själfva naturen skall kläda sig i högtidsskrud (kap. 29). 
Trots det att Juda, i stället för att förtrösta på Herren, slutit 
förbund med Egypten och på grund däraf hotas med under- 
gång, skall det dock i sin stora nöd ändtligen höra sin Guds 
röst, afskaffa allt afguderi och få glädja sig åt ett då inträ- 
dande lyckligt tillstånd (kap. 30). Förhållandena utveckla sig 
emellertid stadigt. Sanherib står för Jerusalems portar, och 
kap. I är ett exempel på, huru profeten under denna tid af 
skräck predikar för Juda, bestraffar och manar till bättring. 
I kap. 10 finna vi däremot, huru profeten fattar de yttre 
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fienderna i sikte, och betygar, att Gud visserligen begagnar 
Assur till Israels tuktan, men att detta dock är så långt ifrån 
att tjäna till Assurs förhärligande, att det fastmera skall för 
sitt öfvermods skull tillintetgöras. 

Flera andra strafftal läsa vi hos Jesaia såsom t. ex. 
kap. 22: I—14 mot ett lättsinnigt och frivolt publikum och 
mot en enskild person (vv. 15—25, jfr ock kap. 3: 16—4: 1). 

Men det kan vara nog med denna axplockning ur vår 
författares framställning af de Jesaiska talen, ägnad att visa, 
huru dessa tillkommit i en helt annan kronologisk ordning 
än den, som möter oss i bibeln. Härill kommer, att icke 
blott kap. 40--66 icke äro af Jesaia utan af en annan profet 
(»den store obekante» Deuterojesaia), utan äfven att kap. 
il MON (ÖR AR NAR ME RASK SLA ARSA CVESNRIS ERO Eld 
andra okända, profetiska personligheter. Vi finna däraf, i huru 
hög grad det mäktiga trädet af Jesaias profetia har blifvit af- 
kvistadt. Äfven hos andra profeter förekomma interpolatio- 
ner af främmande händer, men såsom Jesaia har ingen fått 
afstå från förut godkända anspråk. Att den kritiska knifven 
härvidlag huserat väl mycket på fri hand, torde kunna med 
tämlig sannolikhet antagas. Dock, därom må de sakkunnige 


döma. 

Slutligen må anmärkas, att enligt förf. inga profetior i 
betydelsen af bestämda förutsägelser finnas i gamla testa- 
mentet. Allt, hvad en profet förkunnar, har afseende på för- 
hållandena "under hans egen tid. Löften om ett lyckligt till- 
stånd under en kommande tid gifvas visserligen, men den 
Messias, som därvid bebådas, är endast en annan David, som 
skall återgifva Israel dess förra glans. Hvad särskildt Es. 
52: 18—53: I ff. angår, så afses med dessa märkliga ställen 
det i exilen befintliga Israel i dess kärna af dessa fromma, 
som, ehuru oskyldiga, måste lida med och för sina gudlösa 
landsmän. Endast i den meningen kan stället anses vara 
messianskt, att hvad där om det troende Israel utsäges, på 
ett fullkomligt sätt förverkligats i Kristus. Men lika litet 
som Plato med sin djupsinniga utsaga därom, att den i san- 
ning rättfärdige, när han en gång kommer, skall på det skänd- 
ligaste sätt misshandlas och dödas, har syftat på Kristus, 
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lika litet kan förf. af Jes. 53 ha haft) Kristus för sin ftandes 
blick? 


” Ehuru Jes. 40—060 till den grad allmänt tillskrifvas en okänd profet, 
att det vill synas, som om det vore orkeslöst att vidare tvista om denna sak, 


så höjas dock fortfarande enstaka röster äfven från det vetenskapliga lägret 
till försvar för Jesaiasbokens enhet. Då det torde intressera flera af denna 
tidskrifts läsare att erhålla del af de argument, som härför kunna anföras, 
må de, sådana de äro framställda af professorn i arabiska vid Oxfords uni- 
versitet, Margoliouth, här finna en plats. Denne lärde har i sin bok "Lines 
of defence of the biblical revelation" (second edition, London 1901) vidlyftigt 
behandlat ämnet. Han sammanfattar resultatet af sin undersökning i följande 
satser: 

1. De yttre vittnesbörden (för bokens enhet) äro, så långt de kunna 
spåras tillbaka, enstämmigt till fördel för densamma, och sedan den andra 
delen af Jesaia ("Devterojesaia”) vunnit en exceptionell popularitet, är det 
osannolikt, att dess författares namn skulle ha varit glömdt under 200 år 
från den tid, då han skref, och att hans verk skulle ha blifvit inflätadt i 
några skriftstycken (scraps) af en författare, som uppträdt 150 år förut. 

2. Den teori, som tvådelar Jesaia, leder med logisk nödvändighet till 
den ena disektionen efter den andra och till resultat, som äro absurda. 

3. Geografien i kapp. 40—65 är tidigare än den hos Jeremia och Hese- 
kiel, och en geografisk notis i Jesaias sista kapitel har af Jeremia blifvit 
missförstådd. 

4. De afgudiska bruk, som tadlas af "Devterojesaia" äro preexiliska 
riter, sådana som vi ej utan anakronism kunna tillskrifva israeliterna, vare 
sig under eller efter exilen. De kunna endast förklaras såsom lämningar af 
en ganska primitiv fetiscehdyrkan, bunden vid en viss lokalitet. 

35. Andra af "”Devterojesaia" tadlade brott äro af en beskaffenhet, 
som angifver tillvaron af ett oafhängigt, länge på platsen boende samfund. 

6. "Devterojesaia" meddelar några personliga detaljer, som sätta oss. 
i stånd att identifiera honom med förf. af kap. 6 och, hvad som är synner- 
ligen viktigt, angifver det namn denne bar, innan han antog namnet Jesaia. 
(Enligt M:s mening skulle hans egentliga namn ha varit Meshullam, ett ord 
som i Es. 42: 19 i vår nyaste proföfversältning återgifves med "legosven'"). 

7. "Devterojesaia" begagnar ord, eliest kända endast af den förste 
Jesaia, och hvilkas betydelse var förlorad under Jeremias tid. 

8. "Devterojesaia" visar sig dessutom i besittning af en vetenskaplig 
teknisk terminologi, som endast den förste Jesaia delar med honom. Så 
långt Margoliouth. 

Tilläggas må följande. Ett bland de viktigaste skälen för Jesaias 
tudelning är namnet Cyrus i Es. 44: 28, 45: I. Det är nämligen stridande 
mot profetians natur att angifva namnet på en enskild person, som först efter 
en lång tid skall framträda på historiens skådeplats. Att likväl konung Josia 
i I Kon. 13: 2 af en profet förkunnas såsom den, hvilken i framtiden skall 
tillintetgöra Israels falska gudstjänst, talar visserligen emot detta påstående, 
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Förf. har skrifvit sina bägge böcker för bibelläsare. 
Meningen med dem är att införa läsaren i bibelns, här sär- 
skildt gamla testamentets, profetiska skrifters innehåll, sådant 
det ter sig från synpunkten af dess ordaförstånd, fattadt i 
dess mest omfattande bemärkelse. Först på grundvalen af 
det förarbete, som för en rätt insikt häri är nödvändigt, kan 
enligt förf. den troende betraktelsen af bibeln, som under 
Guds andes ledning förer in i Guds helgedom, blifva allsidigt 
fruktbärande. Man kan dock sätta i fråga, huruvida alla 
dessa kritiska anmärkningar öfver bibelböckerna äro ägnade 
att fylla det af förf. åsyftade ändamålet. Den enkla, i sann 
mening enfaldiga bibelläsaren läser denna Guds bok naivt 
och använder dess ord på sitt inre och yttre lif för att dyme- 
delst blifva uppbyggd på sin allra heligaste tro. Och månne 
den troende, trots all sin lärdom enfaldigt troende vetenskaps- 
mannen icke gör på samma sätt? Han må aldrig så mycket 
som vetenskapsman syssla med de kritiska frågorna, men 
när han går till bibeln för att af den hämta näring för sin 
inre människa, då bortlägger han de kritiska glasögonen, 
angelägen som han är, att inga kommentarier eller hvad 
annat det vara kan, må ställa sig emellan hans hjärta och 
(GudSskord fi Handt trägarkejk eiter, hum det kan! förhålla sie 
med den eller den läsarten eller om ej tilläfventyrs det eller 
det stycket är en interpolation eller om de profetiska talen 
äro framställda i den rätta kronologiska ordningen. Han vill 


men man förklarar vanligen denna förutsägelse såsom vaticinium ex eventu. 
Nu är det emellertid att märka, det Cyrus” egentliga namn, hans personnamn 
var Agradates, och att Cyrus (Koresh af det persiska Kurush, som betyder 
sol) af många anses endast vara namnet på en dynasti liksom benämningen 
Farao. Förhåller det sig så, då måste det lika litet anses som stridande 
mot profetians väsen att beteckna Israels motsedda befriare med apellativ- 
namnet Cyrus (=en viss persisk konung, obestämdt hvilken) som förutsä- 
gelser om eller mot Farao, hvilka ju faktiskt förekomma i gamla testamentet, 
skulle anses vara oförenliga med den äkta profetian (jfr Godet, Bibelske 
Studier, paa Dansk ved A. Jensen sid. 122. Se ock Keil till 1 Kon. 13: 2). 

Det må nu härmed likasom med professor Margoliouths försvar för 
Jesaiabokens enhet vara huru som helst (M. säger mot slutet af sin be- 
visning; "Is there, then, nothing in the splitting theories? To my mind 
nothing at all") antagligt torde det vara, att frågan om Jesaias icke är så 
definitivt afgjord, att icke ett och annat ännu angående den kan vara att säga. 
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blott lyssna till Guds röst genom hans tjänares mun för att 
lyda den, han vill för en stund slippa det lärda skoldammet 
för att i stället inandas den gudomliga sanningens och nådens 
hälsosamma luft. Äfven han måste ju mottaga Guds rike 
såsom ett barn, om han skall komma därin, och såsom ett 
barn har han att sätta sig för sin herres och mästares fötter 
för att af honom blifva undervisad till salighet. Den apparat 
för meddelande af kunskap om vetenskapens nuvarande 
ståndpunkt angående gamla testamentet, som möter oss i 
»Hinein in die alttestam. Profetenschriften» kan blifva gagnelig 
för dem, som äro intresserade af de bibelkritiska frågorna, 
hvilkas vikt icke må underkännas, men att den skall skaffa 
bibeln flera andäktiga bibelläsare än förut, det tro vi icke. 
Vi frukta ock, att de troende bibelläsare, som redan finnas, 
ej skola af förf:s framställning hämta synnerlig uppbyggelse 
och hjälp i sin af ett djupt frälsningsbehof härflytande sträfvan 
att under bön och själfrannsakning tränga allt djupare i Guds 
ords helgedom. NÖy. 


Svensk Handbok. I systematisk uppställning och med flera 
det praktiska behofvet afseende tillägg. Sthlm 1904. 
PIEASENOrstedti cos on emma bast unbö RA Na 


Enligt denna titel är det hufvudsakligen tvenne motiv, 
som föranledt kontraktsprosten J. Odin till ofvanstående publi- 
kation: det ena att gifva vår kyrkohandbok en mer tillfreds- 
ställande uppställning; det andra att till dess text lägga ett 
och annat praktiskt tillägg. 

Hvad närmast uppställningen vidkommer, inskränker den 
sig hufvudsakligen till sammanförandet af sådana kultmoment, 
som, ehuru tillhörande en och samma kultakt, i handboken 
förekomma på spridda håll. Och en dylik anordning kan ju 
ha sin praktiska betydelse, då det ju onekligen är något 
störande att under en kultakts utförande behöfva på olika 
ställen slå upp dithörande moment. 

Härtill kommer »en genom klammer maskerad indelning» 
i samband med »>ezn viss talsymbolik»> (2). Om lämpligheten 
af en dylik »maskerad indelnings» införande i själfva hand- 
bokstexten kan nog råda olika meningar. Åtminstone böra i 


GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 469 


så fall de gifna anvisningarne vara af obetingad tillförlitlighet. 
Men detta är här icke alltid fallet. Så t. ex. när utgifvaren 
betecknar högmässans inledande Sanctus-moment såsom »/n- 
troduktionen». Uttrycket »introductio» betecknar liturgiskt 
det högtidliga införandet af någon. Men om nägon introduk- 
tion i denna mening kan ju ej här blifva fråga. Momentet 
bör tolkas i samband med den urkyrkliga zntroitus-tanken och 
har från denna synpunkt sin djupa betydelse. 

Ej heller är uppdelningen af högmässans förra afdelning 
riktig. Utgifvaren Iredelar denna: 1) t. o. m. Laudamus; 
2) t. o. m. den s. k. »predikstolspsalmen»; 3) t. o. m. »slut- 
önskan» efter predikan. 

Först och främst är Preparatio in missam (t. o. m. 
Laudamusmomentet) icke en underafdelning af högmässans 
förra hufvuddel. Den utgör en förberedande inledning till 
Aela mässan. Först därefter inträder hennes förra hufvudaf- 
delning (den af ordet bestämda afdelningen, i motsats till den 
af nattvarden bestämda). 

Och vidare: hvad menar utgifvaren, när han hänför 
»predikstolspsalmen»> till en annan afdelning än den, till hvil- 
ken predikan hör? Här måste vi väl antaga en lapsus calami:? 
Eller skulle det måhända bero på den ofvan nämnda »tal- 
symboliken»? 

Äfven om »allmänna kyrkobönens» förläggande till natt- 
vardsgruppen kunde nog vara ett och annat att säga. Men 
här har utgifvaren varit agendariskt bunden och kan således 
icke göras ansvarig för den oegentlighet, som enligt vår me- 
ning häri ligger. Tanken är katolsk, icke luthersk. 

Vid gradualpsalmens införande anmärkes: »som bör vara 
afpassad efter predikotextens innehåll» (alltså såsom regel 
efter dagens evangelium). Åter en missvisning. Gradual- 
psalmen gäller i hufvudsak icke evangeliet utan episteln. En- 
ligt uråldrig kyrkohäfd är den nämligen att räkna såsom 
dennas responsum; och detta i följande, af Amalarius vackert 
angifna mening: »ut ecclesia suas cogitationes ad se trahat et 
secum cogitet, quomodo aut quid a magistro didicisset>. Detta 
är psalmens grundbetydelse. Tidigare har undertecknad för- 
ordat, att härjämte i sekundär mening vid val af denna psalm 
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någon hänsyn toges äfven till det följande evangeliet; men 
fortsatta undersökningar ha föranledt mig att uppgifva denna 
mening såsom oegentlig. — 

Näppeligen är väl lämpligt, att på så sätt skilja mellan 
»nöddop» och »barndop», att det senare (i motsats till det 
förra) säges ske »enligt kyrklig ordning». Afven nöddopet 
sker ju »enligt kyrklig ordning>. 

I gällande konfirmationsritual finnes vid bönen Ållsmänr- 
lige, evige Gud denna anmärkning: »Prästen vänder sig till 
altaret». Denna sats har utgifvaren utelämnat, så att man får 
intrycket, att äfven denna bön (i likhet med det omedelbart 
föregående Fader vår) bör läsas »vänd mot barnen». En 
analog uteslutning återkommer äfven i nattvardsritualet (p. 133), 
hvarför man vore färdig fråga, om möjligen den skulle vara 
afsiktlig. Men i så fall måste jag protestera mot dylika god- 
tyckliga manipulationer af gällande ritual. 

Äfven andra godtyckligheter förekomma. Så redan p. I, 
där det heter, att i ottesången på vanlig söndag sjunges »en 
morgonpsalm», under det att på /högtidsdagar »en tjänlig 
psalm» må väljas. Om en dylik distinktion mellan sön- och 
högtidsdag vet här vår handbok intet. Enligt dess ordalydelse 
har liturgen full rätt att äfven den vanliga söndagen utbyta 
morgonpsalmen mot någon annan lämplig psalm, om än det 
heter, att så bör ske »? synnerhet» på högtidsdagar. 

Äfven hänföres (p. 24) helt och hållet godtyckligt det 
ena af de båda prefationsalternativen till ezdast passionstiden. 

Men nog med dessa småanmärkningar! Dylika små 
oegentligheter kunna ju alltid af den erfarne liturgen korrigeras, 
och så arbetet icke desto mindre fylla sin uppgift. 

:Korrekturläsningen tyckes vara pålitlig, och om den 
typografiska utstyrseln är endast godt att säga. Om något, 
har boktryckerikonstens teknik väl mycket tagits i anspråk. 
Särskildt är att frukta, att »de äldre och af distraktion 
besvärade prästmän», hvilka utgifvaren säger sig hafva sär- 
skildt haft i sikte, kanske mer än en gång komma att finna 
denna sin bräcklighet af all denna brokiga växling af rödt 
och svart och antiqua och schwabach och asterisker och ver- 
tikala streck och horisontala streck snarare hotad än botad. 


OKO! 


= 
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GRATH, G. F., Teol. kand. Svenska kyrkans brudvigsel. 
En historisk liturgisk framställning. Akad. afhandling. 


Ups. 1904. 


Den svenska liturgiens historia är icke så omhuldad, 
att ej hvarje minsta bidrag till dess rikare belysning är väl 
värdt att taga vara på. Det är därför, vi härmed fästa upp- 
märksamheten på ett dylikt bidrag af en ung forskare. Det 
utmärker sig för grundliga och pålitliga detaljundersökningar. 
En vidare förtjänst är tillgodogörandet af prof. Winroths 
djupgående forskningar inom den äldre svenska äktenskaps- 
lagstiftningen. 

Afhandlingens hufvudbrist är saknaden af en redogö- 
relse för brudritualets historiska utvecklingsgång med den tid 
från tid växlande kultsituationen såsom bakgrund. Här sak- 
nas genomgående ett historiskt perspektiv. Detalj radas vid 
detalj, såsom de mött förf. i de olika urkunderna. Det stora 
och det lilla koordineras. 


Ej heller drages med önskvärd klarhet en och annan 
principiell gräns. Vi tänka särskildt på den mycket sväf- 
vande och grumliga begränsningen af benediktionsakten gent- 
emot initiationsakten. 

Slutet af afhandlingen upptages af förslag till ett nytt 
vigselformulär. Mot dettas hufvudanläggning har jag intet 
att anmärka. En eventuell revision. af gällande ritual bör 
enligt min mening gå i just denna riktning. Däremot röja 
förslagets enskildheter allt som oftast brist på hvad jag skulle 
vilja kalla liturgisk takt. Så redan de föreslagna alternativen 
till lysningsformulär, allteftersom prästen anser, att »det till- 
tänkta äktenskapet strider mot Guds:ord eller ej» — en i 
praktiken naturligtvis orimlig åtskillnad, för att ej tala om 
den högst betänkliga prästerliga subjektivism, för hvilken 
dörren härmed öppnas. 

Äfven äro de anförda bibeltexterna dels för många, dels 
ej med önsklig urskiljning valda. ORO 
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Våra sakraäamenter i katholsk dräkt eller k. fohan 
III:s Liturgi jämte inledning och noter samt redo- 
görelse för dopceremonielet i den katholska kyrkan. 
Wexiö 1904. Björk & Börjesson i distribution. Pr. 2: 25. 
Vi erbjudas härmed af pseudonymen »WVerax» ett ny- 

tryck af Johan III:s liturgi. Något mer trängande behof af 
ett dylikt tryck kan icke sägas föreligga. Boken är nog icke 
alldeles så sällsynt, som utgifvaren tyckes mena. Dock är 
den alltid märklig nog, för att en dess vidare spridning kan 
anses önskvärd. 

Utgifvaren upplyser i företalet, att hufvudsakliga syftet 
med hans publikation varit att »motarbeta en dold fiende» 
genom att »afslöja» hans (den nutida papismens) taktik. 
Men i så fall synes valet af Johan III:s liturgi något egen- 
domligt, då för den är utmärkande att utjämna den romerska 
mässans i protestantiska öron mest skärande dissonanser. 

Totalintrycket blir onekligen något halft. På veten- 
skaplighet kan arbetet svårligen göra anspråk, då det härför 
står i ett alltför okritiskt beroende af sekundära och tertiära 
källor. Men folkligt kan det icke heller sägas vara. Härför 
innehåller det bland annat alldeles för mycket oöfversatt la- 
tin (jfr dopritualet). 

Boken inledes med »en liten öfversikt af Liturgiens till- 
komst och historia», afsedd egentligen för dem, som »i följd 
af sina studier icke äro särskildt bevandrade i svenska kyr- 
kans historia». Men hur står det månne till med författarens 
egna studier på detta område? Hvad är t. ex. meningen 
med att (p. 2) beteckna liturgiens präktiga, alltigenom mön- 
stergilla språk för »munklatin», om än ej »af sämsta slaget»? 
I allmänhet talar utgifvaren i en mycket öfverlägsen ton om 
Liturgiens latin (som för öfrigt intet annat är än fornkyrkans). 
Så t. ex. p. 3: »Den latinska texten är för öfrigt allestädes 
bättre utarbetad och vanligen" begriplig». Om den nå- 
gonstädes förekommit utgifvaren zcke-begriplig, har det nog 
icke varit dess fel. 

När vidare den svenska kulten vid liturgiens framträ- 
dande säges varit präglad af »sorgbunden puritansk enkelhet 


" Kursiveringen af undert. 
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med endast ord, torra ord», är icke heller detta riktigt. Nå- 
gon »puritanskt enkel» gudstjänst är öfverhufvud för Sverige 
okänd. 

Utgifvarens sätt att citera är ganska märkligt. Under 
det att å ena sidan Reuterdahl citeras såsom hemul för den 
alldagliga skolboks-satsen, att »mässa i sin gamla betydelse 
var nattvardens begående jämte hela det ceremoniel, som den- 
samma föregick och efterföljde» (p. 6), och H. Schick citeras 
såsom stöd för den icke synnerligen djärfva hypotesen, att 
om »mässoffret erkändes, skulle hela det katholska presta- 
dömet snart följa i dess spår» (p. 8), afklipper han (p. 15) 
den gamla tvistefrågan om Johan III:s ställning till katolicis- 
men helt kategoriskt med att (utan hvarje källhänvisning) 
förklara, att »konungen i hemlighet öfvergick till katholska 
läran i Vadstena 1578». Här, om någonstädes, hade varit 
af intresse att få veta källa eller skäl, då uttalandet står i strid 
med hela den senaste forskningens tolkning af det Possevinska 
famntaget vid sagda tillfälle. 

Ett annat exempel på egendomligt citerande erbjuder 
p. 13, där H. Schäck (inom citationstecken) på så sätt citeras, 
att när han t- ex, skrifver: »Ztll pietetslöshet>, -törbättras 
detta af Verax till: »Zill vanhelgelse>; eller när det hos Schuck 
heter: »missaktar det gudomliga», detta ändras till: »förlorar 
aktningen för det, som hörer Gud till». 

Hvad angår själfva textens återgifvande, tyckes utgif- 
varen härpå nedlagt mycken omsorg, alltintill de minsta skift- 
ningar i den ständigt växlande stafningen. Men blott desto 
mer i ögonen fallande blir ett sådant undantag som t. ex. 
den aroniska välsignelsen (bl. LXII b), på hvars 9 rader jag 
räknat icke mindre än 5 smärre afvikelser från grundtexten. 

Jämte liturgien lämnas äfven »en kort skildring af dopet 
sådant det i enlighet med gällande kyrkohandbok försiggår 
i den katholska världen». Texten är försedd med en och 
annan not, mestadels af reflekterande art. Bland annat läm- 
nas i en dylik not (p. 12) följande, ej synnerligen upplysande 
definition på uttrycket »katekumen»: »Katekumener kallas 
de, som äro med hvarandra i andligt afseende förbundna». 

Med bästa vilja har jag icke kunnat finna detta välmenta 
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men tämligen hållningslösa och ingalunda anspråkslösa ar- 
bete motsvara sitt ändamål. (CEO: 


ROSENQVIST, G. G., Nattvardstvånget, historiskt och kritiskt 
belyst. Helsingfors, Förlagsaktiebolaget Otava, 1903. 
GÖRST SOM TSK TAS OKONG: 


I inledningen till denna skrift angifver förf. till en bör- 
jan, hvad han menar med nattvardstvång, nämligen »den alla 
medlemmar af vår kyrka gällande ordning, att nattvardsgång 
utgör ett villkor för ingående af äktenskap», eller m. a. 0., 
att »de motiv, hvilka böra drifva en människa till Herrens 
bord, få icke göra sig gällande utan att lida intrång eller rent 
af ersättas af för vattvardsfirandet fullkomligt främmande be- 
vekelsegrunder». Sedermera öfvergår förf. till att i en /ästo- 
risk öfverblick granska förhållandena i detta hänseende inom 
de olika nordiska landskyrkorna. 

I Finland såväl som i Sverige daterar sig nattvards- 
tvånget från 1686 års kyrkolag, om än redan långt tidigare 
ett visst mått af kristendomskunskap kräfts såsom villkor för 
såväl äktenskap som nattvardsgång. Syftet med kyrkolagens 
föreskrift, att »ingen skall trolofvas, som icke kan Lutheri 
Catechismum och hafver begått Herrans nattvard» var en- 
ligt förf:s mening att »gifva uttryck åt den tanken, att hvar 
och en, som ville träda i äktenskap, borde vara medlem af 
den kommunicerande församlingen och såsom sådan en full- 
myndig kristen». Som 1686 års kyrkolag fortfarande gäller 
i Finland och intet civiläktenskap där är infördt, består natt- 
vardstvånget där än i dag. — I Sverige däremot upphörde 
uteblifven nattvardsgång redan 1880 att utgöra hinder för 
äktenskaps ingående, men fortfor att utestänga vederbörande 
från kyrklig vigsel — »en principvidrig, af katolsk ande och 
kyrkopolitik föreskrifven halfmesyr», som genom 1898 års 
kyrkomötes sedermera af K. M:t fastställda beslut afskaffats. 
Numera kan äfven kyrklig vigsel erhållas, så snart intyg om 
erhållen konfirmandberedelse inom svenska kyrkan kan före- 
tess. — I Norge daterade sig nattvardstvånget från 1685 års 
Kirkeritual, hvars föreskrift, att »Presterne maa ingen sam- 
menvie, som icke tilforn have veret til Guds Bord», genom 
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en kgl. resol. af d. 25 mars 1903 blifvit upphäfd, utan att 
ens de kyrkliga myndigheterna. synas ha blifvit i saken hörda 
eller frågan varit föremål för offentlig debatt. — Kirkeritualet 
af 1685 gällde äfven Danmark, och dess föreskrift I NYSS an- 
gifvet hänseende har icke blifvit upphäfd, men väl föreligger 
— egendomligt nog — »en förklaring från ministeriets sida», 
det intet hinder möter för en präst att, om han så vill, viga 
äfven den, som icke kan förete bevis om att han begått 
nattvarden. 

Af denna historiska undersökning framgår således, att 
något egentligt »nattvardstvång» inom Nordens kyrkor nu- 
mera endast förefinnes i Finland. Häraf föranledes förf. att 
underkasta den i hans hemland fortfarande häfdade stånd- 
punkten en kritisk belysning, hvilken utgör hans arbetes an- 
dra och mest utförliga del. Han gör härvid till en början 
gällande, att reformsträfvandena på denna punkt icke, såsom 
stundom påståtts, framgått ur religiös indifferentism, utan 
fast hellre ur ett protestantiskt medvetande om nattvardens 
helgd och betydelse. För att styrka detta granskar förf. de 
ledande grundtankarna i Luthers nattvardslära i motsats till 
den katolska och betonar särskildt krafvet på hjärtats tro 
eller m. a. o. på en fri personlig afgörelse hos den, för hvil- 
ken nattvarden skall "kunna bli till välsignelse. Häremot 
strider allt lockande eller nödgande till nattvardens bruk af 
yttre främmande motiv. Men kränkes genom nattvardstvån- 
get sakramentets helgd, så kränkes å andra sidan ej mindre 
den mänskliga personlighetens frihet och värdighet. Frihetens 
och själfbestämningens rätt på det religiösa området blir ej 
mindre helig, därför att den stundom försvaras af åtminstone 
skenbart religiöst indifferenta personer. 

I det följande bemöter förf. åtskilliga andra invändnin- 
gar, som från olika håll blifvit gjorda mot nattvardstvångets 
upphäfvande (t. ex. den, att man vill upplösa kyrkans ord- 
ning till förmån för hennes vedersakåre, eller den, att man 
vill lösgöra kyrkans medlemmar från förpliktelsen att gå till 
nattvarden, eller den, att man icke finge ställa för höga kraf 
på nattvardsgästerna 0. s. v.). Utrymmet medgifver icke 
någon närmare redogörelse för denna del af förf:s framställ- 
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ning, icke heller för den följande, där han upptager till be- 
handling de förslag, som gjorts i syfte att lösa frågan på 
annan väg än helt enkelt genom upphäfvande af nattvards- 
tvånget. Här nämnes dels förslag om ändring af dissenter- 
lagen, så att utträde ur kyrkan skulle underlättas för dem 
som ej ville underkasta sig dess »nattvardstvång»; dels för- 
slaget att domkapitlen skulle få rätt att efter vederbörande 
kyrkoråds hörande meddela dispens från det ifrågavarande: 
stadgandet; dels slutligen förslag om införande af civiläkten- 
skap för dem som icke begått nattvarden och i sammanhang 
därmed äfven för frånskilda makar samt öfverhufvud för dem, 
som »ej uppfylla de villkor, kyrkosamfundet uppställer för 
erhållandet af kyrklig vigsel». Så mycket vi än dela förf:s. 
åsikt att kyrklig vigsel bör under vissa förutsättningar med- 
delas jämväl åt sådana som ej begått nattvarden, kunna 
vi dock icke utan vidare instämma i den skarpa kritik han 
i samband härmed ägnar förslaget om civiläktenskap för från- 
skilda makar. Han vänder sig mot den »medeltida dualism 
i uppfattningen af förhållandet mellan stat och kyrka», hvarpå 
han anser ett sådant yrkande hvila, och förklarar det rent af 
vara en »omoralisk, för att icke säga jesuitisk ståndpunkt», 
på hvilken kyrkan ställer sig, då hon begär civiläktenskaps. 
införande i sådana fall. Hon »föreslår» — säger förf. — »att 
den oheliga staten måtte möjliggöra och arrangera dessa en- 
ligt hennes mening uppenbara kränkningar af äktenskapets 
etik... Hon gör, sig intet. samvete däraf, att personer, till. 
hörande henne, ingå äktenskap, hvilka hon stämplar såsom 
brott» Oo. sv. — Det är val dock-en skillnad mellan att säga. 
»Jag vill icke välsigna sådana äktenskap; om staten som så- 
dan vill tolerera dem, må bli dess ensak> — och att »föreslå 
staten att arrangera dem». Öfver statens lagstiftning har ju 
kyrkan ingen beslutanderätt. Men utanför sin egen dörr må 
den väl få sopa rent, så godt den kan. På öfvertygelsens. 
väg må den ju söka öfva inflytande i sådan riktning, att 
äfven staten må skärpa sina äktenskapskraf. Därmed må 
den visa, att den »gör sig samvete af», huru högt eller lågt 
dessa ställas. Och hvad »dualismen» beträffar, kunna vi 
månne komma ifrån att en sådan konstitueras af — Jesu 
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bergspredikan, för så vidt "åtskilliga af dess föreskrifter väl 
gälla lärjungakretsen, men ej kunna tillämpas på staten och 
dess rättsområde? I samma mån staten — hvartill utveck- 
lingen i våra dagar synes tendera — alltmer afstår från att 
vara en »kristlig stat», i samma mån kan icke, enligt vårt 
förmenande, undvikas, att den omförmälda dualismen gör sig 
klart gällande. 

När förf. till sist häfdar »skriftskoletvångets» berättigande, 
äfven om »nattvardstvånget» aflägsnas, ställer han sig där- 
med hufvudsakligen på samma ståndpunkt, som hos oss in- 
tagits genom 1898 års kyrkomötes beslut och därpå grun- 
dade lagstadgande. Fo Be 


SKOVGAARD-PETERSEN, C., Sogneprest. Kristendom — en 

Virkelighed. Kjobenhavn, Frimodts Forlag, 1904. 16 sid. 

I2RS AN OS 

För de många vänner, som pastor Skovgaard-Petersen 
redan förvärfvat sig genom personligt umgänge eller genom 
sitt författarskap eller genom båda i förening, torde det vara 
nog att med dessa rader påpeka tillvaron af denna lika po- 
pulära lilla skrift, som enligt ett på omslaget infördt tillkänna- 
gifvande afser att vara den första i en hel serie sådana af 
hans hand, hvilka under den gemensamma titeln »Korte Ord 
om store Ting» skola »sege at give kort og klar Besked 
om en Del kristelige Livsspergsmaal, saaledes som disse 
rgrer sig hos moderne Mennesker». Meningen är att ut- 
gifva c:a 4 sådana småskrifter om året i oregelmässig följd. 


FF. T. Bg. 


AESCHBACHER, ROBERT, Pfarrer an der Nydeck-Kirche in 
Bern, Seid Täter des Worts! Predigten iiber den Brief 
deskfakoGus Ben, FF lanekej 1904. 300157 5:01 MI3320 

HAINER, H., Fil. D:r, Kyrkoherde, Andaktsstunder i templet. 
De apostol. brefven (efter Prof. C. Ernst m. fl.) i korta 
betraktelser behandlade. I. Jakobs bref. Lund, C. W. 
KÖR GIeennp I 904- LOSE ST SOA Priser kr t25 Köre, 


I en nyligen i denna tidskrift införd uppsats förekommo 
bl. a. följande ord: »Man bör tala till människorna på ett 
språk, som de kunna förstå eller som anknyter sig till deras 
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föreställningsvärld, eljest går talet dem förbi. En åtskillnad i 
detta afseende kräfves, allteftersom det predikas för en på 
högre kulturgrad stående församling, sådan man kan finna 
den i en storstad, eller för en af allmoge bestående landt- 


församling». Om dessa ord ha vi påmints vid läsningen af 
de båda ofvan angifna skrifterna. 
ÅAeschbacher — »der junge, eifrige Berner Pfarrer», så- 


som han kallas i en på bokens omslag citerad recension — 
har framför sig en åhörarskara, sammansatt af en nutida 
storstads kulturmänniskor, som lefva midt upp i tidens rör- 
liga, växlande lif. Och han vet tydligen att träffa sina åhö- 
rare, just där de befinna sig. Hans homilieartade utläggnin- 
gar af Jakobs bref utmärka sig för stor friskhet, åskådlighet 
och liflighet; man ryckes ovillkorligen med af framställnin- 
gen, på samma gång man gripes af det djupa allvar, som 
präglar innehållet. På ett ofta mycket slående sätt vet förf. 
att som illustration använda antingen någon berättelse ur 
eget eller andras förråd eller ock någon tilldragelse ur sam- 
tidens lif, och öfver tidslyten och tidsförhållanden i allmän- 
het låter han det gudomliga ordets ljus falla klargörande och 
vägledande, bestraffande och uppmuntrande. Läs t. ex. pre- 
dikan öfver Jak. 1: 19—21 eller den öfver kap. 3: 13—16! Bref- 
vets egen karaktär har visserligen med sig, att kristendomens 
etiska sida företrädesvis kommer till tals, men på mångfaldiga 
ställen framlyser likväl klart, att förf. är väl grundad i evange- 
lium och att han ingalunda vill förvandla detta till en »nova 
lex». Och hvem skulle icke vilja gifva honom rätt, när han 
på ett ställe säger: »Es gibt kein köstlicheres Thema als die 
Erlösung durch Jesum, als die Gerechtigkeit aus Gnaden..... 
Aber es wird manchmal Missbrauch getrieben mit dieser 
Gnade; man bietet sie an, wo sie gar nicht verlangt wird. 
Zuerst muss doch das Verlangen darnach geweckt werden. 
Es muss uns die Erkenntnis aufgehen, dass wir ohne die 
Gnade Gottes verlorene Menschen sind .... Und wenn je 
eine Zeit, so hat es die unsere nötig, dass ihr die Gebote 
Gottes, dass ihr die einfachsten Forderungen der Sittlichkeit 
gepredigt werden». 

Kyrkoherden Hainers förklaring af Jakobs bref är, så- 
som synes, betydligt kortare än den af Aeschbacher läm- 
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nade. Från den senare skiljer den sig äfven i andra hän- 
seenden. Den afser tydligen i främsta rummet svenska bibel- 
läsare i allmänhet, äfven sådana som stå på en lägre bild- 
ningsgrad, och inskränker sig i det stora hela till en enkel 
utläggning af det föreliggande bibelstyckets tankar i deras 
inbördes sammanhang. Tvifvelsutan har det en stor betydelse, 
att sådana utläggningar sättas i vårt folks händer; och vi till- 
önska förf. en vidsträckt spridning af den serie skrifter, hvars 
utgifvande han härmed synes hafva begynt. En anmärkning 
kunna vi dock ej undertrycka, den nämligen, att korrektur- 
läsningen borde utförts med större omsorg. Då skulle, så 
förmoda vi, bl. a. de nu ofta förekommande godtyckliga än- 
dringarne i af förf. anförda psalmverser undvikits. Skulle de 
hafva annan grund än förbiseende, måste de bestämdt tadlas. 

»Jakobs Brev vil herefter komme mere til Aere; Her- 
ren vil sorge derfor og Verden vil sorge derfor». Om dessa 
ord af stiftsprosten G. Jensen (Afhandlinger om Gudstjeneste 
og Menighedsliv sid. 209) innebära en sanning, så ligger i 
dem ett godt försvar både för att sådana skrifter som dessa 
sett dagen och för att här uppmärksamheten blifvit fästad 
på dem. fa Ifö VO 


NILSSON, PAUL, Regementspastor, Gud med oss! Fältpredik- 
ningar. I:sta och 2:dra samlingen å 50 öre inb. Uppsala, 
W. Schultz, 1904. (Samling af föredrag för värnpliktige, 
n:r 1—2). 
Det är alldeles säregna kraf, som ställas på dem, hvilka 
å våra mötesplatser ha att predika för en skara ynglingar i 
värnpliktsåldern. Blott den, som själf stått inför uppgiften, 
torde kunna någorlunda bedöma svårigheterna. Redan det 
att tala till en stor skara unga män af alldeles samma ålder 
är nog svårare än att hafva en åhörarkrets sammansatt af 
olika kön och åldrar, såsom vid våra vanliga gudstjänster. 
De som komma till kyrkan kunna vidare förutsättas hafva 
åtminstone något religiöst intresse; icke så vid de obligato- 
riska gudstjänsterna å mötesplatserna. Kan hos många af 
deltagarne i dem mycket ringa kristlig insikt eller erfarenhet 
förutsättas såsom en grund att bygga på, så ligger i sakens 
natur, att åtskilliga af våra söndagstexter skola vara ganska 
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svåra att på ett fruktbärande sätt behandla inför dem, allra- 
helst inom ett så starkt begränsadt tidsmått, som vanligen 
står en regementspastor till buds. Det gäller att kunna — 
åtminstone för dessa hastigt flyende ögonblick — fängsla 
uppmärksamheten samt om möjligt kasta in i de ungas 
hjärtan något sanningens och lifvets frökorn, åt hvilket sedan 
Gud kan gifva växten. 

Betänker man hvad som nu blifvit påpekadt, känner 
man sig ej benägen att strängt kritiskt nagelfara en sådan 
samling »fältpredikningar», som den här föreliggande, äfven 
om man i ett eller annat hänseende skulle önskat dem annor- 
lunda beskaffade. Där någons styrka ligger, där ligger också 
gärna hans svaghet. Regementpastor Nilssons poetiska och 
oratoriska begåfning är oförneklig; emellanåt kommer den 
honom i vårt tycke att skatta väl mycket åt formens väl- 
ljud och språkets bildrikhet på bekostnad af det bibliska 
sanningsinnehållets djup. Ibland skulle man önska större 
begränsning kring textens innehåll eller kring något särskildt 
ord i densamma, så att detta bättre hunne fästas i de unga 
åhörarnes sinne. Faran är annars, att det hela mer eller 
mindre går upp i en stunds andaktsfull, uppbygglig stämning, 
hvilket visserligen långt ifrån är författarens önskan. Men 
som sagt — hellre än att klandra må vi erkänna det myckna 
goda, som här finnes, och önska, att det tryckta ordet lika väl 
som det talade må finna öppna öron och mottagliga hjärtan. 

De verser, som inleda båda samlingarna och afsluta den 
förra och som bära öfverskriften »Korum>», tänka vi oss att 
förf. användt till omväxling med den vanliga bönen för ko- 
nung och fosterland. I sådant syfte äro de ock värda att 
tillvaratagas och användas af dem, som i särskild mening äro 
författarens ämbetsbröder och som förvisso ur hans »fältpre- 
dikningar» kunna hämta goda vinkar för sin egen predikan. 

Den gemensamma serietiteln för de båda här anmälda 
banden: »samling af föredrag för värnpliktige» låter förmoda, 
att förläggaren ämnar utgifva ej blott »fältpredikningar», 
utan äfven föredrag öfver allmänna ämnen. Månne icke 
goda sådana skulle kunna räkna på en säkrare och större 
Spridning bland de unga? i. T. Bg. 


”Efter bästa förstånd och samvete.” 


Genom kungl. förordningen af den 11 mars 1904 är det 
stadgadt, att den andra i ordningen af de förpliktande frågor, 
som vid prästvigning skola besvaras af dem, hvilka blifva till 
prästämbetet ordinerade, numera skall hafva denna lydelse: 
»Viljen I efter bästa förstånd och samvete rent och klart 
förkunna Guds ord så som det är oss gifvet i den heliga skrift 
och så som vår kyrkas bekännelseskrifter därom vittnar» 

Denna nya lydelse, som ganska mycket afviker från 
den förra, blef af Kongl. Maj:t stadfäst på grund af under- 
dånig hemställan därom af 1903 års kyrkomöte. Det beslut, 
hvarom kyrkomötets pluralitet i detta stycke enade sig, före- 
gicks af en långvarig och innehållsrik debatt, vid hvilken 
såväl den på motionsväg föreslagna ändringen som den för- 
utvarande formuleringen af nämnda förpliktelsefråga hade de 
vältaligaste och kraftigaste förespråkare. 

Syftet med föreliggande uppsats är nu ingalunda att 
framkalla nya debatter om den sålunda af kyrkomötet be- 
slutade och af Kongl. Maj:t stadfästade ändringen. Saken är 
afgjord, och den nya lydelsen af ifrågavarande punkt i vår 
kyrkohandbok har redan börjat användas vid prästvigningarna. 

Redan vid kyrkomötesdebatten blef emellertid ändringen 
såväl af dess vänner som dess bekämpare tolkad till inne- 
börd och syftning på så olika sätt och från så vidt skilda 
ståndpunkter i kyrkligt-konfessionellt hänseende, att, sedan 
den nu är genomförd och lagstadgad, det sannolikt på båda 
sidorna fortfarande råder rätt mycken oklarhet, huru den 
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egentligen bör uppfattas. Man känner sig på flera håll osäker, 
huruvida icke till äfventyrs den nya formuleringen kan vara 
ägnad att lämna dem som prästvigas snart sagdt oinskränkt 
frihet att både hysa och i församlingen utbreda sådana åsikter 
och läror i kristliga ting, som äro stridande mot bibeln och 
vår biblisk-kyrkliga bekännelse. Isynnerhet är det ju det 
där »efter bästa förstånd», som håller många kyrkans vänner 
i en viss oro och spänning, vid tanken därpå, hvad verkan 
det uttrycket skall komma att medföra i och för de blifvande 
prästernas förkunnelse och därigenom också för våra försam- 
lingars åskådning och trosståndpunkt. 

Det torde alltså icke vara hvarken obefogadt eller omo- 
tiveradt att nu, sedan kampens buller och hetta lagt sig, an- 
ställa en lugn och opartisk undersökning om detta ämne. 
Jag tillstår, att jag närmast för egen del har förnummit det 
som ett oafvisligt behof att i stillhet söka vinna full klarhet 
öfver, hvad jag bör tänka om prästförpliktelsens nuvarande 
formulering, och hvad jag i det stycket bör säga till upplys- 
ning och ledning för de unga män, som begära att genom 
mig undfå den heliga ordinationen. Att jag nu framlägger 
min mening i detta ämne jämväl offentligen, därtill tror jag 
mig ej sakna all anledning, då jag tycker mig hafva funnit 
ett vägledande uppslag till sakens riktiga bedömande uti en 
viss synpunkt, som, ehuru mycket näraliggande, dock ännu 
icke, såvidt jag vet, af någon bland de många som i frågan 
yttrat sig har gjorts gällande. 

De så mycket omtvistade orden »efter bästa förstånd 
och samvete» måste betraktas och bedömas i belysningen af 
hela det sammanhang, där de i prästvigningsritualet före- 
komma. Först på detta sätt och under denna förutsättning 
kunna orden riktigt tolkas, och först då är den eljest nära 


liggande faran af deras missförstående eller misstydande 
förebyggd. 
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När vår evang.-lutherska kyrka handlar med sina med- 
lemmar under användning af de liturgiska formulär, hon 
fastställt — vare sig det är fråga om initiations- eller bene- 
diktionsakter — förutsätter hon med den kärlek, som hoppas 
allt, att där hos dem finnes åtminstone begynnelsen till ett 
uppriktigt sinne, mottagligt för de välsignelsesgåfvor, som 
kyrkan i och genom sina handlingar erbjuder och utdelar. 
Nästan mer än eljest har kyrkan ju anledning att hoppas 
något sådant, när det är fråga om att inviga dem till tjänstens 
verk, som förklarat sin åstundan vara den att få inträda i den 
kallelse, som innebär rätt och plikt att vårda och leda Kristi 
församling. När alltså församlingens unga söner efter aflagda 
prof inställa sig inför Herrens ansikte och inför hans såsom 
vittne församlade menighet för att invigas till nya förbundets 
ämbete, till det kyrkliga herdekallet, då förutsätter hon och 
väntar hon af dem, att de, såsom det heter i ordinations- 
liturgien, »behjärta vikten af prästämbetet samt de heliga 
plikter, detta ålägger dem, och att de under trogen bön i 
Jesu namn hos Gud söka nåd och kraft att vid dess utöfvande 
bevisa sig såsom rätta Herrens tjänare». 

Innan nu själfva de förpliktande ordinationsfrågorna 
framställas till bejakande för ordinandi, uppmanas dessa att 
inför Gud och hans församling bekänna sin kristliga tro. 
Redan denna högtidliga erinran om, hvilka som äro närva- 
rande vittnen till trosbekännelsen, visar oförtydbart, att det 
nu ingalunda blott är fråga om en munnens bekännelse, ej 
ens blott om ett högtidligt uttalande af hvad ordinandi äga 
kunskap om och gifva sitt samtycke till på grund af kyrklig 
tradition och så kallad historisk trosöfvertygelse, att det fast- 
mera här är fråga om en /järtats bekännelse, således om ett 
sant uttryck af personlig troshängifning åt Gud, den Treenige, 
i hvars gemenskap dessa församlingens unga söner redan i 


dopets stund upptagits och som de äfven i sin konfirmation 
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bekänt sig vilja af hjärtat hålla sig fast vid med oskrymtad 
tro, kärlek och hörsamhet. Att trosbekännelsen är så menad, 
bestyrkes ytterligare af de ord, med hvilka ordinator besvarar 
och beseglar den: »Herren Gud gifve eder nåd att i denna 
tro förblifva faste intill änden och att däruti styrka dem, 
som äro edra bröder i tron!» Hvad ligger i denna, så inledda 
och så afslutade trosbekännelse från ordinandernas sida? Jo 
uppenbarligen detta: alla de särskilda momenten eller satserna 
i denna apostoliska trosbekännelse, hvilken allt ifrån begyn- 
nelsen utgjort en grundval och sammanhållningspunkt för det 
kristna trossamfundet i världen, hvart enda särskildt stycke i 
detta grundsymbolum, sådant det vid det evangeliska ordets 
ljus vidare utvecklar sin rikedom af Guds kunskap, utgör ett 
frälsningshistoriskt monument, dyrbart för hvarje uppriktig 
ordinands hjärta; en andlig realitet, hvaraf hans själ lefver, 
hvaruti det är hans redliga uppsåt att genom Guds nåd blifva 
för egen del fast intill änden, och hvaruti han genom samma 
Guds nåd vill styrka dem, bland hvilka han nu får i uppdrag 
att frambära vittnesbördet om den treenige Gudens frälsnings- 
uppenbarelse. 

Sedan nu ordinanden genom denna sin bekännelse »in- 
för Gud och hans församling» har betygat sin gemenskap 
med Herrens sanna kyrka på jorden, hvars trosöfvertygelse 
han förklarat sig dela i alla dess särskilda hufvudstycken, 
framställer ordinator de fyra förpliktelsefrågorna, som stå i 
allra närmaste förbindelse med själfva ordinationen. 

I den första tillspörjes ordinanden, om han »förklarar 
sig villig att i den Heliga Treenighetens namn åtaga sig det 
dyra prästämbetet och förvalta det, Gud till ära och själar 
till salighet». Att detta skulle vara blott en välklingande 
högtidlig fras, är alldeles otänkbart. Men skall en präst- 
kandidat kunna svara ett uppriktigt ja på en sådan fråga 
som denna, då förutsättes, att han enligt sitt döpelseförbund 
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befinner sig uti gemenskap med Gud såsom han uppenbarat 
Sig såsom den treenige Guden, såsom frälsningshistoriens Gud, 
och att han just i denna sin gemenskap med honom äger 
källan till såväl sin beredvillighet som sin kraft att, Gud till 
ära och själar till salighet, förvalta det dyrbara prästämbetet. 

Denna personliga ställning till frälsningsnådens Gud ut- 
gör då äfven den bärande grunden, den drifvande och styr- 
kande kraften vid hela den själavårdande och församlings- 
ledande verksamhet, hvarom den /redje förpliktelsefrågan 
handlar: »Viljen I ock vid utöfningen af prästämbetet efter- 
lefva och handhafva kyrkans lag och gällande stadgar; be- 
visa edra förmän skyldig lydnad och troget efterkomma hvad 
eder varder ålagdt; förmana edra åhörare till gudaktighetens 
öfning och bevisa dem trogen och beredvillig tjänst; bära 
kristlig omvårdnad om de fattiga, sjuka och värnlösa samt 
af den nåd, Gud förlänar, hugsvala och upprätta bedröfvade 
och bekymrade hjärtan?» Ej minst vid det stycke i prästens 
ämbetsgärning, hvarpå de sista orden i denna fråga hänsyfta, 
är det sannerligen af nöden, att själasörjaren för egen del på 
den personliga erfarenhetens väg börjat lära känna nådens 
och hugsvalelsens Gud, för att han med den sannskyldiga 
kärleken och visheten må kunna utdela evangelii läkedom 
och tröst åt de sörjande i Sion, och detta på ett sådant sätt, 
att Herren vill bekänna sig till hans budskap och låta sin 
kraft beledsaga de ord, han frambär. 

Ingalunda mindre kräfves hos prästen denna personliga 
förbindelse med öfverherden Kristus, för att han skall kunna 
bejaka den nu följande fjärde löftesfrågan: »Viljen I dess- 
likes så ställa edert lefverne, att det varder till föredöme för 


de troende och ingen till anstöt?» Ett öfverhufvud oanstöt- 


ligt lefverne torde visserligen äfven den präst kunna komma 


ut med, som ännu icke på allvar ställt hjärta och lif under 
den gudomlige Andens helgande fostran. Men skall han 
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kunna i sitt lefverne varda »ett föredöme för de troende» i 
tro och kärlek, i nitälskan för Herrens sak bland människorna, 
i bekännaremod, i ståndaktighet under lidande för Kristi skull, 
i världsöfvervinnande segerkraft, i Frälsarens efterföljd, då 
förutsätter detta, att mannen med trohet och allvar efter- 
traktar att vinna Kristus och varda funnen i honom och att 
varda ju längre desto mer likgestaltad med hans förebild 
(Fil. 3, 7—14). 

Endast där en lifsriktning af denna art verkligen börjat 
utveckla sig i hjärtegrunden, kan man, visst icke utan bäfvan 
vid blicken på sin egen vanmakt, men tillika under ödmjukt 
och hoppfullt uppblickande till den gudomlige Frälsare och 
Herre, hvars lifegne tjänare man vill vara, taga de gripande 
ord på sina läppar, med hvilka hela ordinationsförpliktelsen 
afslutas: »Allt detta lofvar jag inför den allvetande Guden 
och med den stora räkenskapsdagen för ögonen att redligt 
och samvetsgrant med Guds nåd och hjälp efterkomma». 

Med fullt stöd af själfva ordinationsritualets ordalag har 
jag med nästföregående framställning velat klargöra, hvad det 
är för en själs- och hjärteställning, som Herrens församling 
förutsätter och har full befogenhet att förutsätta hos de män, 
som begära att blifva i hennes sköte invigda till nya för- 
bundets ämbete, att däri betjäna henne i Herrens namn så- 
som lärare och själasörjare. Fullkomlighet i betydelsen af 
full inre mognad och bepröfvad gudaktighet hvarken vill eller 
bör församlingen fordra af dessa sina ännu unga och oerfarna 
söner. Men hvad hon är berättigad att hos dem påräkna, 
det är ett fullt ärligt uppsåt, en lifskraftig begynnelse af 
Herrens nådeverk i deras själ, en ödmjuk lärjungehörsamhet 
mot frälsningsuppenbarelsens Gud, sådan han genom ord och 
gärning har bevisat sig och ännu bevisar sig i underbara 
storverk, visserligen outgrundliga för vårt förstånds fullstän- 


diga begripande, men utgörande reala historiska fakta, som 
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klart och bestämdt äro betygade i den heliga skrift och på denna 
grund äfven i kyrkans bekännelse, och som redan under år- 
tusenden dokumenterat sin verklighet och sanning i och ge- 
nom sina gudomliga kraftverkningar i församlingen hos oräk- 
neliga kristtrogna hjärtan. 

Kristna män med detta sinne och stående under dessa 
inflytelser från ofvan — sådana är det som Kristi församling, 
när de erbjuda henne sin herdetjänst, affordra ett ja äfven 
på den frågan -— den andra i ordningen bland de förpliktande 
ordinationsfrågorna: »Viljen I efter bästa förstånd och sam- 
vete rent och klart förkunna Guds ord så som det är oss 
gifvet i den heliga skrift och så som vår kyrkas bekännelse- 
skrifter därom vittna?» 

De första orden i denna fråga: »efter bästa förstånd och 
samvete» — huru många bekymmersamma tankar och far- 
hågor, huru häftig gensägelse hafva de ej sedan vid pass ett 
år tillbaka framkallat på flera håll i vår kyrka, liksom redan 
vid det kyrkomöte (1903), hvars pluralitet beslutade de ordens 
insättande i prästlöftet! Man har påstått, att genom denna 
åtgärd det naturliga människoförståndet, denna rätt tarfliga 
»Sensus communis», som redan inför de många gåtorna och 
hemligheterna i den sinnligt-jordiska tillvarelsens företeelser 
bevisligen står undrande, rådlös och svarslös, nu skulle, enligt 
den nya lydelsen af föreliggande förpliktelsefråga, vara den 
allra högsta principen, den måttgifvande »norma normans» 
ofvan om bekännelsen, ja själfva skriften, vid prästens hela 
ämbetsgärning såsom Guds ords förkunnare; kort sagdt: »att 
rationalismen med nämnda formulering i ett enda slag vunnit 
en jätteseger och satt sig i högsätet». I sin ifver har man 
ytterligare utmålat vådorna af de nämnda uttrycken på föl- 
jande vis: »En teologie studerandes bästa förstånd fattar 
inte, huru en människa, som verkligen varit död, kunnat få 


lif igen. Lika litet fattar hans bästa förstånd, huru Jesus 
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Kristus kan vara sann Gud, vara aflad af den helige Ande. 
Huru synes då icke den nya formuleringen af prästlöftet lik- 
som inbjuda till att tänka: 'Hädanefter kan jag ganska oge- 
neradt bli präst utan att tro på uppståndelsen, utan att tro 
på Kristi gudom. Ty fast jag användt mitt bästa förstånd, 
har jag icke kunnat förstå de där dogmerna. Men hädan- 
efter skall prästen förkunna Guds ord efter sitt bästa förstånd. 
Och då behöfver jag inte känna några betänkligheter'.» 

Hvad skola vi nu tänka om detta? Har man verkligen 
skäl att befara sådana kyrkoomstörtande konsekvenser af den 
nu införda ändringen i ordinationsförpliktelsen? 

Visserligen — det våga vi ej bestrida — den nuvarande 
tidssituationen i vår kyrka är på flera håll sådan, att anled- 
ningar ej saknas att instämma i ett »vestigia terrent>». Den 
s. k. moderna, negativt-kritiska teologien har ödesdigert gripit 
omkring sig bland den ev. lutherska kyrkans fackteologer, 
t. o. m. äfven här och där bland prästerna; och den inom 
nämnda teologi alls icke ovanliga myntförfalskningen i fråga 
om de kyrkliga och teologiska termerna har verkat och verkar 
fortfarande betänkligt samvetsförslöande hos dem som tjusats 
och intagits af denna teologi för dagen. Möjligen torde där 
då äfven bland dessa »moderna» finnas sådana, som vilja 
inbilla sig och andra, att det där »efter bästa förstånd» är 
afsedt att lämna dem frihet och utrymme att både hysa och 
äfven — låt vara till en början under maskerade talesätt — 
utbreda bland vårt kyrkofolk och i våra undervisningsanstalter 
hvarjehanda förnekelser och förvridningar af frälsningshisto- 
riens underbara fakta och den kristna lärans troshemligheter, 
som deras »förstånd» ej förmår begripa. Ja, genom en i 
dessa kretsar icke alldeles sällsynt själfsuggestion kan det 
t. o. m. hända, att dessa samma personer inbilla sig kunna 
»med bästa samvete» bedrifva dylikt i grunden förrädiskt 


undermineringsarbete inom den kyrka, hvars bröd de äta och 


»EFTER BÄSTA FÖRSTÅND OCH SAMVETE» 


489 


hvars tro och trosbekännelse de inför Gud och hans försam- 
ling med högtidligaste löften betygat sig skola vidhålla, för- 
kunna och försvara. Det vore icke svårt att ur offentliga 
uttalanden och skrifter af nutida, bland oss lefvande och 
verkande präster och teologer framdraga lika beklagliga som 
faktiska bevis för det nyss sagda. Deras namn må emellertid, 
åtminstone i detta sammhang, förblifva onämnda. Mot så sin- 
nade teologers och prästers samvetsrymlighet eller jesuitiskt 
fyndiga tolkningskonster kunna uppenbarligen inga som helst 
bekännelse- och förpliktelse-formulär lämna betryggande värn. 
Det kan väl t. o. m. ifrågasättas, huruvida det ens vore vår 
kyrka fullt värdigt eller med arten af den högtidliga ordina- 
tionsakten fullt öfverensstämmande att på den vägen, genom 
allt för mycket detaljerade, så att säga polismässigt formu- 
lerade ordalag söka skaffa sig skydd mot legoherdar — ett 
skydd, som i alla fall visat sig vara ganska illusoriskt. 
Hvad nu beträffar själfva det ofta nämnda uttrycket: 
»efter bästa förstånd och samvete», är det nog så pass föga 
lyckadt, att det £az föranleda en viss tvekan om dess rätta 
tydning — när man nämligen tager det i betraktande ensam 
för sig. Det riktiga hade naturligtvis varit atti stället för 
»bästa förstånd» här använda ordet bästa znsikt eller vetande, 
detta i full öfverensstämmelse med den motsvarande termen i 
det tyska (sachsiska) förpliktelseformulär, som säkerligen före- 
sväfvat vederbörande vid uppsättandet af det för kyrkomötet 
motionsvis föreslagna och af mötet antagna uttryckssättet. I det 
tyska originalet heter det: »nach bestem Wissen und Gewissen». 
Emellertid, missförståndet eller misstydandet af ifråga- 
varande formel är i grunden blott då möjligt eller rimligt, 
ifall man Jlösrycker densamma från hela den, så att säga, 
»mäaljö», som alldeles omisskänneligt träder oss till mötes i 
ordinationsförpliktelsen såsom ett sammanhängande helt. Ställer 


man däremot, såsom tillbörligt är, nämnda passus i den klara 
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belysningen från allt det som föregår och efterföljer den i 
det organiskt sammanhängande parti af ordinationsliturgien, 
där sagda uttryck förekommer, då ter sig saken helt annor- 
lunda. Då skall det visa sig, att orden äro, om ock ratt 
umbärliga, så dock ganska ofarliga, minst sagdt. 

Ingen lär vilja jäfva, att kyrkan, såsom i det föregående 
framhållits, enligt hvad hon själf omisstydligt uttalar i sitt 
ordinationsförpliktelseformulär, förutsätter hos ordinandi, att 
de uppriktigt dela vår kyrkas tro på Gud och hans frälsnings- 
uppenbarelse, äfven om tron ännu är hos dem jämförelsevis 
föga utvecklad. Men då frågas: huru kan väl Kristi försam- 
ling, då hon med begagnande af ett så beskaffadt prästvig- 
ningsformulär ordinerar präster, rimligtvis tänka sig, att en 
ordinandus skulle vilja göra sig skyldig till det grofva, upp- 
såtliga missbruk af ordet »efter bästa förstånd», som man på 
vissa håll ansett sig hafva skäl att befara? Att ordinanden 
t. ex. vid sitt offentliga uttalande af den apostoliska trosbe- 
kännelsens satser, allesamman klart och bestämdt bevittnade 
i den heliga skrift, än vid den ena än vid den andra punkten, 
såsom Kristi eviga gudom eller hans öfvernaturliga aflelse, 
hans uppståndelse, hans himmelsfärd, de dödas uppståndelse 
0. S. v. skulle använda en den mest samvetslösa »reservaltio 
mentalis», i tysthet sägande nej till dessa trons fakta, därför 
att han tyckte sig ej kunna genomskåda deras innebörd med 
begreppsmässig klarhet, — huru kan väl kyrkan tänka sig 
den psykisk-etiska möjligheten af en sådan perversitet hos en 
hennes unge son med det begynta redliga kristendomsallvar 
1 sinnet, hvars förhandenvaro hos honom hela ordinationsaktens 
ordalag afgjordt förutsätta? 

Eller tagom fram ett par andra exempel ur vår kyrkliga 
bekännelse. 

En prästkandidat, som börjat erfara i sin egen själ Guds 


ords öfvernaturligt omvändande verkningar, samvetsöfver- 
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tygelser af den gudomliga sanningen till lefvande syndakänne- 
dom "och evangelisk upprättelse — och så pass mycket ut- 
veckling 1 kristligt hänseende förutsätter ju ordinationsför plik- 
telsen hos ordinandi — huru skulle väl han kunna eller vilja 
förneka eller bortförklara bibelordets egenskap att vara ett 
gudomligt uppenbarelseord, därför att hans »förstånd» ej för- 
mår fullt begripa själfva den underbara tillkomsten af de 
bibliska skrifterna? Den som i själanöd förnummit sin egen 
naturs vanmakt att tro, att älska och hängifvet lyda Gud 
eller å andra sidan börjat få smaka något af den upprättande 
kraften af Jesu försoning, i tro anammad, —-- och sådan per- 
sonlig erfarenhet af nådens verk, om ock blott som en svag 
begynnelse, förutsätta hos ordinandi själfva prästvignings- 
ritualets ordalag — huru skulle en sådan person kunna vara 
sinnad att förneka sanningen af hvad vår kyrkas bekännelse- 
skrifter betyga om dessa kardinalpunkter i läran om omvändel- 
sen, därför att dessa skrifters vittnesbörd om människans 
djupa fördärf och andliga oförmåga, enligt hvad somliga på- 
stå, lär vara kränkande för den mänskliga frihetsförmågan, 
eller därför att den biblisk-kyrkliga läran om Kristi försonings- 
verk, denna gudomliga hemlighet, icke kan med begrepps- 
klarhet genomskådas af vår kunskapsförmåga? Och till och 
med ifall någon med åberopande af sitt »bästa förstånd» 
skulle bestrida de nämnda eller andra lika viktiga lärostycken, 
så kan han dock icke göra det med »bästa samvete» — och de 
båda äro ju ställda bredvid hvarandra — därest han ej redan 
hunnit mycket långt ej endast i förvillelse, utan äfven i sam- 
vetsvrånghet. 

En sak är ganska viss: ifall en prästkandidat vid sin 
ordination »inför Gud och hans församling» kan uttala sådan 
bekännelse och aflägga sådana löften som de, hvilka präst- 
vigningsritualet med allt fog lägger på hans läppar, men han 


ändå icke hyser ens det begynta allvar i sinnet, att han af 


492 USEL TUE MAN 


allt hjärta vill eftertrakta att genom Guds nåd motsvara dessa 
den heliga tjänstens kraf i lära och lif, då saknar det i själfva 
verket all betydelse, antingen de där orden »efter bästa för- 
stånd och samvete» finnas eller icke finnas i prästlöftet. 
Hvarken i ena eller andra fallet har kyrkan då någon säker- 
het för, att en man 2ed så föga redlighet i sin karaktär skall, 
om han admitteras till ämbetet, vägleda församlingen i den 
himmelska sanningen. Mot prästvigningsaspiranter af detta 
slag — vi upprepa det — kan kyrkan ej värja sig genom än 
så stränga förpliktelseformler. De böra genom andra, mera 
verksamma åtgärder från deras sida, som sådant vederbör, 
afhållas från ordination — så vidt som sådant är möjligt för 
människor, som ju visserligen icke äro hjärterannsakare. 

Här torde nu dock ett missförstånd böra bemötas. Om 
där hos en prästkandidat verkligen finnes ett lärjungasinne, 
öppet för Herren och den bibliska sanningsläran, kan man då 
icke tänka sig den möjligheten, att han ändå står undrande 
och rådvill inför ett och annat i kyrkans bekännelseskrifter, 
så att han kanske därför känner en viss tvekan att förplikta 
sig till dem? 

Vid besvarandet af den frågan måste vi till en början 
fästa uppmärksamhet vid någonting, som ju redan förut mer 
än en gång i liknande sammanhang har framhållits, att man 
nämligen måste skilja emellan de symboliska skrifternas 
väsentliga innehåll, deras kärna, och den tids- och lokal- 
historiskt färgade och formade dräkt, det mer eller mindre 
otillfredsställande utanverk, det skröpliga skal, hvari den san- 
ning, kyrkan vill konstatera och bekänna, gömmer sig. Denna 
yttre form står ju i beroende af det religiösa språkbruk, 
de litterära hjälpmedel och den teologiska metod, som rådde 
vid den tid, då bekännelseskriften uppsattes. Här, i denna 
yttre framställning, anträffas fördenskull månget uttryck, som 


ej är lyckligt valdt, mången argumentation, som vi nutids- 
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teologer icke skulle vilja uppställa på samma sätt, åtskilliga, 
stundom rätt omständliga exkurser, som strängt taget ej äro 
nödvändiga, kanske ej ens fullt lämpliga. Men denna våra 
symboliska böckers form med dess brister är ju såsom sådan 
någonting tillfälligt och förgängligt. Hvad som i dessa skrif- 
ter utgör den kyrkliga läronormen, detta är själfva den bib- 
liska lärosubstansen, sådan den i bekännelsen fastställes gen- 
emot vissa, historiskt uppkomna och existerande läroafvikelser 
från den bibliska sanningen. Att vägleda de unga teologiska 
ämnessvennerna till att med klar, kyrkohistoriskt och dogm- 
historiskt skolad blick urskilja denna lärosubstans i vår be- 
kännelse och låta dem ur skriftens egna vittnesbörd pröfva 
bibelenligheten af densamma, se detta bör ju vara en bland 
hufvuduppgifterna vid teologiens studium; den är ojämförligt 
viktigare och mera fruktbringande än det myckna brokiga 
hypoteskramet af negativt kritisk s. k. teologi, som nu för 
tiden ofta inskärpes hos de oerfarna ynglingarne, men 
som lämnar hjärtat tomt och är ägnadt att frånröfva dem 
både »bästa förstånd» och »bästa samvete». Om de under 
förberedelseåren erhålla rätt vägledning, skola de sannerligen 
icke behöfva i längden förblifva tveksamma om, hvad det är 
för lärosanningar var kyrka vill vizzna om i sin bekännelse. 
Då skola de också komma därtill att »med bästa förstånd> 
inse, hvad det är som de förplikta sig till, när de lofva att 
»förkunna Guds ord rent och klart så som vår kyrkas be- 
kännelseskrifter därom vittna». 

Dock äfven med iakttagande af denna »förståndiga» 
särskiljning af kärna och skal i det konfessionella materialet 
torde mången ung man stanna med en viss tveksamhet eller 
t. o. m. oro och otillfredsställdhet inför somliga utsagor i våra 
bekännelseskrifter. 

Exempelvis må en och annan sådan utsaga här i förbi- 


gående något litet belysas. 
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Såsom en punkt, där vår bekännelse ännu är ganska 
litet utvecklad och oförnekligen synes erfordra komplettering, 
har man ej utan skäl framhållit eskazologien, speciellt frågorna 
om millennium, det s. k. mellantillståndet och den eviga osalig- 
heten. Framför allt sistnämnda båda punkter sysselsätta ju 
nutidens människor i hög grad. Vi dröja här särskildt vid 
läran om evig osalighet. Beträffande den punkten går emel- 
lertid vår kyrkas bekännelse icke längre, än många den heliga 
skrifts egna utsagor synas göra. Det häftiga missnöje, man 
från många håll uttalar mot kyrkoläran i det stycket, träffar 
alltså i grunden skriften själf. Hvad skola vi nu säga härom? 
Möjligheten af evig osalighet måste erkännas, ty den person- 
liga människovarelsens oafhändliga själfbestämningsrätt och 
valfrihet innebära möjligheten af dess själfförhärdelse. Och 
där den eviga osaligheten en gång verkligen inträdt, är dess 
orsak just oförbältterlig själfförhärdelse åa de osaligas sida. 
Emellertid måste det erkännas, att outrannsakliga gåtor här 
föreligga för vår trångt begränsade blick, som ej är i stånd 
att genomskåda evighetsförhållandena och Guds outgrundliga 
vägar. Dessa gåtor och svårigheter löser man emellertid icke 
genom att uppröras och bullra mot dem och efter eget makt- 
fullkomligt godtfinnande helt enkelt afhugga svårigheterna 
med dristig förnekelse af att de finnas till. Här höfves det 
oss fast hellre att ödmjukt vara stilla, frågande och förbidande, 
inför dessa evighetsvärldens hemligheter. I alla händelser 
fasthålla vi med stöd af bibelns hela åskådning, att ingen 
stannar i evig osalighet, förrän den eviga barmhärtigheten 
förgäfves användt till hans räddning alla medel och vägar, 
som öfverhufvud äro möjliga d. v. s. hvarken strida mot Guds 
eller mot människans väsen. — Förståndigheten af en sådan 
försynt och varsam ståndpunkt, när man tänker och uttalar 
sig öfver dessa hemlighetsfulla frågor, hvilkas absolut af- 


görande lösning ligger högt ofvanom hvarje dödligs domvärjo, 
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lär näppeligen bestridas af någon som »efter bästa förstånd» 
vill yttra sig om dem. Åtminstone är en dylik försynthet 
långt klokare än det själftillräckliga förståndets maktspråk vid 
förnekandet af den eviga osalighetens möjlighet. 

En utsaga, som plägat ofta framdragas med skarpt 
ogillande, såsom stridande mot människoförståndet och all 
sund känsla, är hvad vi läsa i Äugsburg. bekännelsen art. 9. 
Där förkastas vederdöparnes lära, då de »affirmant, pueros 
sine baptlismo salvos fieri> (sv. öfvers. »föregifva, att barnen 
förutan dopet varda saliga»). Nyckeln, som öppnar för oss 
den riktiga uppfattningen af hvad Augustana här uttalar, 
ligger i de motsvarande orden i den tyska originaltexten: 
»Die Wiedertäufer werden verworfen, welche lehren, dass die 
Kindertaufe, nicht recht sei>. Hvad vår bekännelse i denna 
artikel uttalar, är alltså ingenting annat, än att hon ogillar 
vederdöparnes förkastande af barndop samt deras mening, att 
de små barnen blifva saliga, utan att någon verkan af Guds 
frälsande och helgande nåd är därtill behöflig. Enligt den 
heliga skrift är en sådan verkan af Gud verkligen af nöden 
för inträde i det eviga lifvet; men Gud förmår uträtta sitt 
helgelseverk äfven utan dop, hvar så behöfves, och det för- 
nekar vår bekännelse ingalunda. Gud har visserligen bundit 
oss men icke sig själf vid dopet såsom frälsningsmedel. 

Ännu ett tredje exempel på betänkliga utsagor i våra 
bekännelseskrifter må hämtas från £konkordieformeln (K. F.), 
som ju plägar allra omildast bedömas. 

Det är öfverhufvud en lättköpt kritik, man tillåter sig, 
när man menar sig kunna affärda nämnda skrift, resultatet 
icke af obehörigt »kompromissande», utan af förträffliga, både 
erundlärda och fromma, lutherska teologers samvetsgranna 
omsikt, med dessa dristiga, abrupta utfall, som icke äro ovan- 
liga ibland oss. »De reformatoriska tankarnes doktrinära 


förstelning har där nått sin fullbordan», så heter det från en 
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sida. Från ett annat håll: »K. F. representerar en ensidig 
intellektualism». Och återigen från ett tredje håll: »Jag har 
hvarken i någon kyrka eller i någon skrift förnummit, att 
någon (vid jubelfester till reformationens minne) jublat öfver 
konkordieformeln». Och huru ofta upprepas ej den beskyll- 
ningen, att »konkordieformeln förnekar den mänskliga friheten». 

Gent emot dylika ringaktande omdömen — man vore 
nästan frestad att skrifva: »glåpord> — om den sista, inga- 
lunda minst betydelsefulla bland luth. kyrkans bekännelse- 
skrifter, ställe man omdömena af två bland de mest erkända 
stormännen inom den kyrkliga teologien under 1800- 
talets senare hälft: G. TYhomasius 1 hans klassiska arbete: 
»Ev.-luth. kyrkans bekännelse i öfverensstämmelse med dess 
princip», öfvers. af O. F. Myrberg, och Frank.1 hans om- 
fattande verk: Die Theologie der Concordienformel! 

En liten upplysande apologi för den förkättrade konkor- 
dieformeln speciellt i afseende på sistnämnda punkt torde här 
tillåtas. Måhända kunde den vara till någon tjänst för en 
och annan bland våra unga prästkandidater. 

Senast nämnda anklagelse äger ju ett visst skenbart 
stöd i de starka ordalag, med hvilka K. F. talar om den 
»naturliga människan» d. v. s. människan, sådan hon i sig 
själf är till följd af synden, att hon icke blott är alldeles 
oförmögen till det goda, icke blott död med hänsyn till det 
andliga, utan äfven stadd i fientlig motsträfvighet mot Gud. 
I detta sammanhang har K. F. skridit ända till den utsagan, 
att människan af naturen, betraktad i och för sig, är i and- 
liga ting d. v. s. i hvad Guds rike i högre mening tillhör till 
den grad vanmäktig, att hon »kan liknas vid en stock eller 
sten». Detta uttryckssätt är förklarligt därigenom, att K. F. 
här betraktar den fallna, syndiga människosjälen »zn abstracto», 
d. v. s. den tänker sig själen då såsom totalt ställd utanför 
all beröring med och inflytelse från Guds sökande, dragande 
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Had ID ettaRsaAttrattitala om människosjälens tillstånd är 
emellertid, såsom sagdt, en ren abstraktion i tanken, som 
saknar motsvarighet i den konkreta, historiska verkligheten. 
Vår själ befinner sig nämligen här i världen aldrig i det läge, 
att hon är totalt afstängd från Guds inverkan. Inom det 
kristna församlingslifvets område är ju människan allt ifrån 
dopet, om ock än så fördoldt, ställd under Guds sökande 
och dragande nåds inflytelse. Och till och med utanför 
kristenheten utgöra samvetet jämte vissa pedagogiskt verk- 
samma inflytelser i de mänskliga samfundsordningarne o. s. v. 
en i hemlighet fostrande makt, som i viss mån, om ock än 
så ringa, verkar förberedande och vägrödjande för Guds rike 
— ett »Faderns dragande till Sonen», såsom man ju stundom 
betecknat det. Detta konkreta sätt att betrakta människo- 
själen i förhållande till Gud är visst icke heller främmande 
för K. F. Ja, där denna bekännelseskrift inlåter sig på fram- 
ställningen af själfva den omvändande nådens verksamhet i 
förhållande till den mänskliga friheten, limiterar, kompletterar 
och beriktigar hon själf bestämdt och klart de nyss nämnda, 
för visso missförståeliga uttrycken om den mänskliga frihets- 
förmågan. Den betonar nämligen då på det tydligaste, huru- 
som den förberedande och omvändande nåden, så snart som 
hon på minsta sätt träder i beröring med människosjälen och 
ställer denna under sin inverkan, just i och med detsamma 
börjar lösgöra människans i sig själf genom synden bundna 
frihetsförmåga i andliga ting, så att den af nådens kraft be- 
rörde ända från de allra första gryende begynnelserna af 
omvändelseverket just genom nådens egen inflytelse sam- 
verkar med denna, så att själen fritt och villigt kan i sig 
upptaga och så att säga förarbeta nådens verkningar och 
insatser samt lydaktigt förvara och efterkomma dem. Och 
just genom och under sådan samverkan går omvändelsens 
och helgelsens verk framåt; dock så, att det på hvarje punkt 
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är nåden, som gifver initiativet, men människosjälen, som 
låter sig fritt påverkas af den och genom trogen användning 
af nådens krafter går framåt på omvändelsens och lifvets väg. 
Att Guds nåds inverkan på människohjärtat vid detta verk 
någonsin skulle vara våldsamt tvingande, detta tillbakavisar 
K. F. själf flerestädes klart och afgjordt. 

Om man gör sig närmare bekant med K. F:s framställ- 
ning i nu berörda lärostycke, finner man alltså, att den i 
själfva verket har fastställt hithörande lärobegrepp i den sunda 
riktiga midten, och detta utan allt obehörigt kompromissande, 
fast hellre med bestämdt förkastande af båda de hvarandra 
motsatta, ensidiga riktningar (representerade af Strigel och 
Flacius), hvilkas kamp inom lutherska kyrkan under senare 
hälften af reformationsårhundradet blef närmaste anledningen 
till den utredning och bestämning af den rätta bibliska läran 
i sagda stycke, som K. F. har gifvit. 

Liknande iakttagelse som denna kan en opartisk be- 
dömare göra äfven vid öfriga läropunkter, som voro föremål 
för meningsstrid under 1500-talets senare del, och som K.F. 
just fastställde enligt bibeln och den troende församlingens 
andliga erfarenhet med tillbakavisande af uppkomna ensidig- 
heter till höger och till vänster. 

Förestående lilla utredning af några exempelvis andragna 
punkter i vår bekännelse ligger icke fjärran från ämnet för 
denna uppsats. Ehuru knapphändig, torde den dock kunna 
gifva en vink därom, att när man blott något djupare inlåter 
sig på våra bekännelseskrifters egen framställning i dess sam- 
manhang och betraktar dem, såsom tillbörligt är, i belys- 
ningen från det historiska tidsläge med dess lärostrider, dess 
stundom något skolasticerande bevisningsmetod o. s. v., som 
rådde vid tiden för deras tillkomst, då vika i själfva verket 
de betänkligheter, som man ej sällan hör uttalas mot dessa 


vår kyrkas förtroendevärda trosdokument. Beskyllningarne 
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träffa blott sådant, som måste räknas till det underordnade 
och periferiska, det mer eller mindre bristfälliga käril, hvaruti 
de bibliska sanningarnes äkta guld här ligger förvaradt. 

En enkel och samvetsgrann analys af själfva ordalydel- 
sen i vår kyrkas ordinationsritual, speciellt i den del däraf, 
som utgör själfva förpliktelseakten, har — så funno vi i det 
föregående — visat oss, hvad för ett sinne, hvad för hjärte- 
ställning till Herren, till hans ord och församling och till den 
kyrkliga herdetjänsten, som Kristi församling begär och vågar 
förutsätta hos dem, som anmäla sin åstundan att genom 
hennes jordiska styrelse ordineras till prästtjänsten, och som 
församlingen 2åste begära af dem, just emedan de, ifall de 
sakna detta sinne, alls icke äro tjänliga för det utmärkta för- 
.troendeuppdrag i församlingen, som i och genom ordinations- 
akten varder åt ordinandi öfverlämnadt. 

Hufvudsaken i detta sinnelag är, sade vi, att dessa unga 
män, som kallas och ordineras till herdetjänsten i Herrens 
församling, själfva börjat inträda i ett förhållande af upprik- 
tigt lärjungaskap till församlingens Herre och hans ord; m. 
a. o. att deras egen inre ställning till kristendomen icke är 
den blott teoretiskt intresserade, kanske t. o. m. kyligt kri- 
tiska förståndsmässighetens, utan den i djup mening praktiskt 
religiösa, hvarigenom alltså deras personliga sinnelag och 
syftning befinner sig i samklang med den sa£, som de för- 
klara sig vilja hängifvet tjäna. Detta är ju nämligen en gång 
för alla obestridlig sanning, att kristendomen närmast och 
främst är icke teori, utan praxis. Icke minst röjer sig detta 
i hela det lutherska reformationsverket och i den evang.- 
lutherska kyrkans kristendom. Ursprunget till denna reforma- 
tion låg ju icke egentligen i undersökningar om de eller de 
lärospörsmålen, kyrkobruken m. m. Nej, reformationens lifs- 
rot, dess drifvande realprincip låg i den där stora evighets- 


viktiga samvetsfrågan: huru skall jag blifva viss om att jag 
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har en nådig Gud och att jag får blifva evigt frälst och salig? 
Och den frågan fick sitt svar, det för bäfvande, vakna sam- 
veten enda tillfredsställande svaret, i det gudomliga ordets 
eviga evangelium om den frälsande och rättfärdiggörande 
nåden i Jesus Kristus, Guds enfödde Son, världens Frälsare. 
Skall nu den unge mannen duga till präst i vår lutherska 
församling, då måste han af hjärtat vara lutherskt sinnad. 
D. v. s. han måste hafva kommit därhän att betrakta frågan 
om frälsningen, frågan om synd och nåd, såsom den stora 
hufvudfrågan här i lifvet. Hans lefnadsmål måste vara detta, 
att han vid sitt prästämbetes gärning må »frälsa sig själf och 
dem som honom höra» (1 Tim. 4, 16). 

En prästkandidat med detta sinne, huru ställer han sig 
nu månne inför det ordet: »efter bästa förstånd och samvete?» 

Vi svara: Det är honom en hans lifs hufvudangelägenhet 
att förvalta den dyrbara prästtjänsten, som honom anförtros, 
såsom en /Irogen och klok förvaltare iz Guds hus (Luk. 12, 
42); en trogen förvaltare — där hafva vi det goda samvetet; 
en klok förvaltare — där hafva vi det goda förståndet. Båda 
delarne behöfvas i sanning för prästtjänstens rätta skötande: 
såväl »bästa förstånd» som »bästa samvete». 

Främst gäller, att den heliga tjänsten skötes »efter bästa 
samvete». Har prästen den rätta ställningen till ämbetets 
Herre, så följer häraf med inre nödvändighet, att hans sam- 
vete, upplyst och behärskadt af sanningens Ande och Herrens 
ord, är hans ständiga ledstjärna. Guds ord i den heliga 
skrift är nu ej längre någonting utom honom stående. Nej, 
det sammansmälter och sammanväxer allt mera med hans 
personliga troserfarenhet och trosmedvetande och vinner just 
härunder i hans eget samvete omedelbar bekräftelse såsom 
sanning (1 Joh. 5, 6. 9 f.). Hans bekännelse blir då denna: 
»Vi äro icke såsom de många, sådana som förfalska Guds 
ord, utan såsom af rent uppsåt, utan såsom af Gud, tala vi 
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inför Gud i Kristus» (2 IR & 17). Då blifver det ock så, 
att det vittnesbörd om sanningen, som vår lutherska kyrka 
aflägger i sin bekännelse, ej helier skall beröfva honom den 
sköna förmånen att »med bästa samvete» kunna uträtta sin 
själasörjaregärning i Herrens menighet. Med full inre fri- 
modighet, med bästa samvete, skall han, äfven med blicken 
på den kyrkliga bekännelse, hvartill ordinationen förpliktar 
honom, kunna gå fram med. sin förkunnelse i Herrens menig- 
het. Sådant skall förhållandet blifva för honom i samma 
mån som han tillika går framåt i »förstånd» d. v. s. uti klar 


Znsikt -säväl i Guds eget ord som i innehållet af vår kyrkas 


trosdokumenter. 
» Efter bästa förstånd» eller insikt — detta är då det 


andra, som måste beledsaga och reglera en rätt Herrens tjä- 
nares prästerliga gärning. Upprepade gånger ha vi fäst upp- 
märksamhet därvid, att det ur hvarje synpunkt vore en 
absurditet, som stode i afgjord motsägelse till sela ordinations- 
ritualet och som skulle förvandla detta till ett det ovärdigaste 
gyckelspel, ifall man skulle tolka ofta nämnda term såsom 
liktydig med den gamla vulgärrationalismens »sunda människo- 
förstånd». 

Fasthålla vi nu dez tolkning af »bästa förstånd», som i 
det föregående uppvisats vara den enda rimliga, och betecknas 
alltså här med detta uttryck en af Guds nåd upplyst kristens 
bästa vetande eller znsikt, då är denna egenskap hos prästen 
icke blott icke farlig att omnämna i prästförpliktelsen, utan 
den är helt enkelt någonting som Kristi församling måste 
fordra af sina ledare och lärare. Ja, denna fordran är till 
den grad berättigad och själfklar, att den väl icke ens borde 
behöfva uttryckligen omnämnas i en förpliktelseformel. Hvad 
denna fordran realiter bär uti sig, sedd i det sammanhang, 
där den vid ordinationen förekommer, kan kort uttryckas i 


följande ord: Under fortsatt studium af kyrkans vetenskap 
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och af människolifvet, genom begrundning, bön och aktgifven- 
het på den pastorala erfarenhetens lärorika rön måste prästen 
allt djupare tillägna sig sanningsskatterna i den heliga skrift 
och måste låta sig framgent fostras af sanningens Ande till 
att kunna med äkta pastoral insikt och urskillning dela ut 
den frälsande sanningens håfvor såväl åt församlingen i stort 
som vid den enskilda själavården. Därjämte tillkommer det 
honom också att göra sig väl bekant med vår kyrkas be- 
kännelse, pröfva dess innehåll efter den heliga skrift, till 
hvilken särskildt konkordieformeln hänvisar oss såsom allra 
högsta läronorm, samt lära och öfva sig att med den äkta 
andeffiheten, som Herrens Ande själf gitvere(er Kormsnn 
således enligt Andens sinne, göra bruk af den förståndiga 
urskillning af hvad som är kärna och hvad som är skal i 
bekännelseskrifternas material, hvarom härofvan var fråga. 

För öfrigt och till sist — när vi stå inför de himmelska 
sanningarne, ehvad de träda oss till mötes i det profetiska 
och apostoliska ordets vittnesbörd eller vi skönja deras re- 
flexer i vår kyrkas bekännelse, må vi då aldrig lämna ur sikte 
det där apostoliska »ezndels»! 

Vid ett stort naturforskarmöte för några år sedan i 
Tyskland hörde man ej utan en viss öfverraskning en af 19:de 
seklets berömdaste forskare på den sinnligt naturliga till- 
varelsens område utropa, med blicken på sx vetenskap — 
den »exakta» naturforskningen: »Ignoramus; ionorabimus!»> 
Ännu större skäl hafva v/ att inför Guds rikes hemligheter 
instämma i samma försynta och ädla bekännelse, såsom 
Paulus aposteln (uttryckert denia(TKorfrsro ror EN 
förstå endels och profetera endels. Men när det kommer, 
som är fullkomligt, då skall det försvinna, som är endels. Ty 
nu se vi genom en spegel på dunkelt sätt, men då ansikte 
mot ansikte; nu känner jag endels, men då skall jag känna 


fullkomligt, såsom jag ock blifvit känd». 
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Resultatet af vår undersökning må sammanfattas i föl- 
jande slutord: Så länge som våra prästkandidater hafva det 
ärliga och ödmjuka lärjungasinne mot kyrkans Herre, som 
Kristi församling har rätt att af dem begära och hvartill ock 
hela ordinationsritualet förpliktar dem, så länge har försam- 
lingen alls ingen anledning att frukta någon fara eller skada 
däraf, då de i vigningens timma högtidligen utlofva inför Gud 
och hans församling, att de »vilja efter bästa förstånd och 
samvete rent och klart förkunna Guds ord så som det är oss 
gifvet i den heliga skrift och så som vår kyrkas bekännelse- 


skrifter därom vittna». 
U. L. Ulbnan. 


Den pastorala uppgiften i fråga om tidsenlig 


församlingsvård. 
(Forts.) 

Det ligger i sakens natur, att en så vidtomfattande 
uppgift som denna i sig innesluter många olika uppgifter och 
därför äfven kan betraktas från flera olika synpunkter. Då 
uppgiften gäller tidsenlig församlingsvård och församlingsvår- 
den för att vara tidsenlig och fullt motsvara sitt eget begrepp 
måste taga hänsyn till samtliga församlingslifvets mera väsent- 
liga yttringar och lifsformer, låter sig denna uppgift lämpligast 
fördelas efter dessa samma väsentliga lifsyttringar. 


Vi stanna då först inför 


It, 


Församlingens religiösa lifsyttring i gudstjänst och 
hvad därtill hör. 
Beträffande denna är det först och främst pastors upp- 


gift att öfverhufvud taga sådana initiativ, som kunna gifva 
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uppslag till och blifva befrämjande för att gudstjänstlifvet i 
sina olika former erhåller ett så rikt innehåll, en så ända- 
målsenlig och effektiv församlingsvård som möjligt. 

Att det för församlingsvården och för församlingslifvet i 
sin helhet ligger den allra största vikt uppå hur gudstjänsten 
firas, ligger ju i sakens egen natur. Gudstjänsten är icke 
nägot från det öfriga lifvet isoleradt, som man »håller» en 
gång i veckan eller mer och mindre ofta, eftersom man har 
tid och behof, eller blott för att det skall så vara, eftersom 
det ännu hör till god, yttre kyrklig ordning. Gudstjänsten 
är fastmer — kan man säga — församlingslifvets egen högsta, 
omedelbart religiösa lifsyttring, afsedd att rikta församlingens 
sinne uppåt och att genom den gudomliga nåd och andliga 
lifskraft, där meddelas, göra det till ett himmelskt sinne; men 
på samma gång kan den också sägas vara församlingslifvets 
djupast gående rot eller källåder. Gudstjänsten är med andra ord 
den outtömliga lifs- och kraftkälla, hvarur alla andra försam- 
lingens lifsyttringar ytterst härflyta och hvarifrån de erhålla 
sin rätta sundhet och styrka. 

Där gudstjänsten nu icke firas, såsom den enligt sitt 
fullt evangeliska begrepp skall firas, eller där källan grumlas, 
dess friska, lifgifvande flöden icke längre få tillträde till män- 
niskohjärtan eller hindras ifrån att utgjuta sig öfver försam- 
lingens vida åkerfält, där kan det icke annat vara än att tros- 
och kärlekslifvet försvagas. Där kan det icke hjälpas eller 
med något som helst annat medel förhindras, att församlings- 
lifvet kommer att föra en tynande tillvaro och förr eller se- 
nare upplöses eller förvildas, så att det icke mer förtjänar att 
kallas ett kristligt sådant. 

Såsom det andliga ämbetets bärare och såsom den där 
är kallad att leda allt hvad till församlingsgudstjänsten hör, 
måste pastor framför andra vara angelägen om att detta 


gudstjänstlif både framträder i sådana former och framför allt 
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erhåller det andliga innehåll och den kärlekens omvårdnad, 
det är i behof af, för att blifva rätt lifgifvande och välsig- 
nelsebringande. Han måste vara redo att inom den lagstad- 
gade ramen taga sådana initiativ och vidtaga sådana anord- 
ningar, som i antydt afseende kunna vara befrämjande. 

Hvad han därvidlag har att rikta sin uppmärksamhet 
på kunna vi närmare uttrycka sålunda. Först och främst 
gäller det att få så mycket som möjligt aflägsnadt af allt det 
mångahanda, som kan och vill förhindra gudstjänsten ifrån 
att blifva, hvad den är afsedd att vara, en rätt evangelisk 
gudstjänst i anda och sanning, där församlingen såsom sådan 
och såsom själfverksamt subjekt, är den egentligen firande 
samt prästen blott den ledande men icke den ende egentligen 
aktive eller den, som »håller» gudstjänst för och med för- 
samlingen. 

Det förekommer nog vida oftare än man tror eller 
tänker på, att församlingen eller ett flertal i en gudstjänst- 
firande församling förhåller sig hufvudsakligen passivt eller 
på sin höjd känner sig som objekt men icke såsom verkligt 
subjekt för det allra mesta, som där förekommer, och sålunda 
icke heller hämtar den uppbyggelse, som därmed åsyftas. 
Det är — huru ofta det än förekommer — i själfva verket 
ett nedsjunkande från den evangeliskt lutherska ståndpunkten 
till en lägre, den romerskt katolska, där prästen »håller mässan» 
för församlingen. Och fast man eljest är så rädd för allt hvad 
»katolskt» heter eller som man blott kan gifva ett sken af 
katolicerande, så besinnar man icke att här en mycket större 
verklig fara åt det hållet föreligger, som vållar att den verk- 
liga behållningen eller uppbyggelsen af mången evangelisk 
eller »protestantisk» gudstjänst blir vida, vida mindre än af 
en romersk-katolsk. 

Jag vill i detta afseende blott peka på den bristande 


andakten eller den brist på andaktsfull tillbedjan, på ödmjukt 
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och botfärdigt sinnelag, som ofta öppet nog träder i dagen. 
Jämför blott katoliken, då han gör sitt inträde till gudstjänsten 
under vigvattensbestänkning, korstecken och knäfall, med 
många af våra lutheraner, som knappast ens böja hufvudet 
ned till ett suspirium, då de komma in i kyrkan! Betraktar 
du dem något närmare, skall du knappast kunna undgå att 
känna, det här en brist föreligger, som ibland verkar rent af 
störande på andra. 

Nu vet jag väl att detta £az vara något blott yttre och 
att tillbedjans värde icke får bedömas efter knäfall och huf- 
vudböjning utan endast därefter, om det är en tillbedjan i 
ande och sanning; men lika sannt är att det icke alltid 4e- 
höfver vara något blott yttre. Och hvad som icke kan be- 
stridas, det är att, där icke ensidet yttre deltaganderemttera 
ytterst betydelsefulla moment i församlingsgudstjänsten äger 
rum, där kan omöjligt någon andakt ådagaläggas eller något 
andligt gagn däraf dragas. 

Huru många af vår tids gudstjänstbesökande, åtminstone 
1 städer och större församlingar men ibland äfven i mindre, 
är det icke, som komma i kyrkan endast för att höra pre- 
dikan? De hafva så litet sinne för och behof af allt det 
andra, där förekommer, att de icke ens vårda sig om att 
komma förr än efter eller under syndabekännelsen, och det 
söndag efter söndag, oaktadt de väl hafva eller kunde bereda 
sig tid. Och så snart amen är sagdt på predikstolen eller 
den därtill hörande korta bönen och tillkännagifvandena äro 
lästa, lämna de åter kyrkan utan att vara med om den egent- 
liga kyrkobönen och hvad därefter följer. 

Ännu oftare händer det, t. o. m. i församlingar, där 
man hos flertalet borde kunna förutsätta bättre kyrklig upp- 
fostran och insikt i gudstjänstens både evangeliska innehåll 
och församlingsvårdande uppgift, att en sådan störande osed 


inritat sig och tolereras, som den, att största delen af för- 
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samlingen lämnar kyrkan före nattvardsfirningens begynnelse. 
Det gifves sålunda många äfven: af de eljest flitige, »ordent- 
lige» gudstjänstdeltagarne, som icke äro med om vare sig 
högmässogudstjänstens begynnelse, höjdpunkt eller afslutning. 

Att här en mycket stor förlust göres på något mycket 
väsentligt af det, som till rätt evangelisk gudstjänst hörer, är 
lika omöjligt att bestrida, som det är lätt att konstatera hvilka 
dessa äro, som göra förlusten. Huru mycket det däremot 
brister i ett andaktsfullt, själfverksamt deltagande, i tillgodo- 
görandet af den nåd, som bjudes, och i bidraget till det 
bönens, syndabekännelsens och trosbekännelsens samt det 
lofvets tackoffer, som församlingen haft att frambära, hos de 
nog icke färre ouppmärksamme och likgiltige eller i andlig 
död försänkte gudstjänstbesökande, det är svårare att kon- 
trollera och omöjligt att konstatera. Men det behöfves icke 
heller. Det inses — allt sådant undersökande förutan — 
huru mycket det är, som kan och vill förhindra och mången 
gång icke kan annat än förhindra både enskilda och försam- 
lingen såsom sådan från att fira en rätt evangelisk gudstjänst, 
sådan den i ande och sanning skulle firas. 

Och allt detta, det må nu vara af hvad beskaffenhet 
som helst, är det pastors uppgift att söka få bort. 

En del, särskildt af det sistnämnda slaget, får han 
söka undanrödja i och genom själfva gudstjänsten, framför allt 
genom det sätt, hvarpå han själf sköter sina partes därutin- 
nan, såsom vi längre fram skola tillse. En del åter beror 
tvifvelsutan blott på okunnighet, tanklöshet eller dålig vana 
och bör därför blott genom pastors tillsägelse eller närmare 
klargörande kunna aflägsnas. En annan del däremot är nog 
af den beskaffenhet, att det endast genom församlingsvården, 
genom ett ändamålsenligare anordnande af ett eller annat och 


genom en mer församlingsmässig omvårdnad kan undanrödjas. 
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Och då är det pastors uppgift att taga sådana initiativ, som 
därtill kunna vara befrämjande. 

Blott ett sådant vill jag här antyda. Det galler psalm- 
sången. Det är ett alltför ledsamt och ofta förekommande 
fel, att psalmsången i vår svenska kyrka kommer till alltför li- 
ten användning både vid församlingsgudstjänst och familjeandakt 
och att äfven under psalmsången i kyrkan största delen af för- 
samlingen sitter tyst och stum. Och det oaktadt psalmsången 
väl är ett gudstjänstmoment af den art, att, därest försam- 
lingen i något skall kunna själfverksamt deltaga och genom 
något skall kunna förhjälpas till ett lifligare, mer aktivt del- 
tagande i gudstjänsten i sin helhet, sa bör detivara och 
genom den. Här behöfves därför genomgripande förändring. 
Här hafva icke blott klockareorganister och församlingar fel 
utan äfven mångenstädes prästerna, icke minst men icke heller 
endast genom sin psalmsättning. Men alla behöfva säkert 
hjälpas åt. Och pastor bör äfven här gå i spetsen. 

Hvilka åtgärder, som härför behöfva och kunna före- 
tagas i de olika församlingarna, hafva vi icke här att inlåta 
oss på. Vi hafva endast velat framhålla det såsom en ytterst 
viktig uppgift att här snarast möjligt råda bot. 

Vidare gäller det att få så många som möjligt af dem, 
hvilka själfva lärt sig rätt värdera gudstjänsten, till att göra 
hvad de hvar och en i sin ställning kunna för häfvande eller 
förminskning af de många gudstjänstförsummelser, som nu 
tyvärr öfver allt förekomma, så att åtminstone högmässan 
såsom hufvudgudstjänst kan göra skäl för sitt namn. 

För att det skall blifva en högmässa, en allmän försam- 
lingsgudstjanst, som åt församlingen såsom sådan verkligen 
lämnar det andliga utbyte, som därmed afses, fordras tydligen 
att församlingen i sin helhet eller så många af dess medlem- 
mar, som för tillfället icke äro förhindrade af verkliga skäl, 


däri deltaga. Allbekant är ju huru liten procent af försam- 
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lingsmedlemmarne, som äfven i jämförelsevis kyrkliga för- 
samlingar numera i regel tager del i gudstjänsten. Mången- 
städes stå kyrkorna så godt som tomma, äfven där de icke 
skulle rymma ens hälften af de nattvardsberättigade. Men 
äfven vid detta sorgliga förhållande har man tyvärr blifvit 
så van, att man icke mycket tänker därpå. Eller om man 
gör det, blott klagar man däröfver eller rycker på axlarna, 
utan att det från församlingens eller kyrkans sida någonting 
det ringaste göres för att därpå råda någon allvarlig bot. 
Ja, mången anser det nog omöjligt att därför någonting vid- 
göra, såsom förhållandena i vår tid mångenstädes gestaltat sig. 

Men besinnar man församlingens plikt såsom en kristen 
församling och det dryga ansvar, hon drager öfver sig, den 
oersättliga förlust, hon gör därigenom, att det stora flertalet 
af hennes medlemmar så blifver borta från gudstjänsten, så 
kan man omöjligen låta det så fortgå utan att någonting 
söka göra. Här måste församlingsvården gripa in och söka 
finna utvägar. Här måste församlingen se till, huru åt de 
olika lemmarne, som mer eller mindre medvetet dragit sig 
ifrån lifskällan och förr eller senare i följd däraf andligen 
förtvina, lättast och säkrast skall bringas den hjälp, de visa 
sig behöfva. 

I första hand är det tydligen de närmast stående, för- 
äldrar, husbönder och syskon, som här hafva att bringa 
hjälp. Men där dessa icke äro den maktpåliggande upp- 
giften vuxne eller kanske själfve höra till de försumlige, som 
mer än de unge äro vållande till de öfverhandtagande för- 
summelserna, där måste andra rycka fram och söka göra 
hvad de kunna. 

Gifvet är då att de, som själfva lärt sig rätt värdera 
gudstjänsten, och endast de, som däraf hämta tillräcklig 
andlig lifskraft för att i detta afseende kunna sörja för andra, 


här i första rummet måste känna sig anmanade och tagas i 
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anspråk för denna tjänst. Men det kan och får icke öfver- 
lämnas åt deras egen känsla eller fria vilja och förmåga att 
därutinnan göra hvad de få lust till eller själfve mäkta med. 
Icke heller kan församlingen, ifall den vill fullgöra sin plikt 
såsom kristen församling och lära alla de af henne döpte 
och konfirmerade att hålla hvad Herren dem befallt för att 
göras till hans lärjungar, låta det bero af en tillfällighet, 
huruvida det blifver en verklighet eller icke, huruvida det 
redan vidgjorda räcker till eller andra åtgärder böra till- 
gripas. Förr eller senare blifver det därför ovillkorligen 
nödvändigt att företaga något slags församlingsorganisation, 
där icke den redan befintliga därtill låter sig användas för 
en ändamålsenlig lösning af denna uppgift, att lämna alla 
desse hjälpbehöfvande församlingsmedlemmar den omvård- 
nad, de behöfva, för att kunna och komma till att i försam- 
lingsgudstjänsten deltaga. 

Och att det är pastors uppgift att härtill taga initiativ 
ligger, efter hvad förut framhållits, i sakens natur. Detsamma 
gäller äfven och i ännu högre grad om hvad vi som en sär- 
skild punkt vilja framhålla. 

Sådana partiella, för vissa församlingsändamål eller 
grupper af församlingsmedlemmar afsedda gudstjänster, som 
af en eller annan anledning äro särskildt behöfliga, har pastor 
att, såvidt möjligt, söka föranstalta och, där de förekomma, 
sörja för att de blifva förrättade och firade på ett sådant | | 
sätt, att de för församlingslifvet i sin helhet blifva hvad de 
äro ämnade till. 

I förstnämnda afseendet tänka vi på dop-, barn- och 
ungdomsgudstjänster såväl som särskilda familjegudstjänster, | 
när anledning därtill gifves. I all synnerhet i de större för- | 
samlingarna, icke blott i städerna utan mangenstädes på lan- 
det, enkannerligen i uppväxande stations- och industrisam- 


hällen, äro särskilda barn- och ungdomsgudstjänster i vår tid 
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ytterst behöfliga. I Lunds stift, där duplicering hör till re- 
geln, kunna de tyvärr om söndagarna knappast förekomma 
annanstädes än där två präster finnas. Där får man då låta 
Sig nöja med att en eller annan gång, kanske på söckendag 
eller i anslutning till skolafslutning hålla särskild barnguds- 
tjänst och för öfrigt för samma ändamål söka draga så 
mycket större gagn af sådana söndagars högmässotexter, som 
exempelvis Mikaelidagens och andra, hvilka därtill lämpa sig. 
Särskilda ungdomsgudstjänster för konfirmerad ungdom 
och andra särskilda klasser församlingsmedlemmar, exempel- 
vis studerande eller akademiska medborgare, böra icke hållas 
för ofta, äfven där de prästerliga krafterna räcka till, och 
aldrig oftare än, som behöfves för tillgodoseende af det sär- 
skilda behof, som föranledt dem. Det bör nämligen aldrig 
förgätas, att dessa partiella gudstjänster endast hafva att vara 
enirörberedelsemröm, och enskompletterinen till i hvad som 
högmässan eller den totala församlingsgudstjänsten gifves, 
men aldrig böra träda i stället för den eller kunna tänkas 
göra deltagandet i den öfverflödigt eller mindre behöfligt. 
Af de redan befintliga och alltjämt öfvade kultakterna, 
som mest vanväårdats och därför icke för församlingslifvet 
blifvit hvad de kunnat och bort vara, vilja vi särskildt fram- 
hälla dopet. I rak strid med både dopets eget väsen och 
tydliga, ännu gällande bestämmelser i vår kyrkolag förrättas 
det ju ofta på ett sådant sätt, i en sådan omgifning, på 
pastorsexpeditionen eller annan lika olämplig lokal, att hvar- 
ken dess sakramentala helgd eller dess sakrificiella betydelse 
af ens en partiell församlingsgudstjänst kan upprätthållas. 
En tydlig frukt däraf hafva vi i den vanvördnad för 
kyrklig ordning och det missbruk af dopet, som i det s. k. 
»lekmannadopsofoget» framträdde och hvartill det icke i någon 
annan landskyrka eller något annat kyrkosamfund gifvits 


något motstycke. Då undertecknad en gång anmodats hålla 
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ett föredrag därom i den danska prästkonferensen i Köpen- 
hamn, visade det sig efteråt, vid den diskussion, som där- 
öfver hölls, att de danska prästerna icke alls kunde förstå, 
hur det någonsin varit möjligt, att det kunnat komma till 
sådant oskick, och detta hufvudsakligen därför, att i den 
danska kyrkan alla dop förrättas eller åtminstone bekräftas 
i kyrkan. Enx annan, icke mindre betänklig följd af dop- 
aktens vanvårdande i vår svenska kyrka är det underkännande 
af dopets betydelse och den ringaktning för de förpliktelser, 
dopet ålägger såväl de döpta som den kristna församlingen, 
hvilka i vår kyrka nu tyvärr äro så allmänna. 

Här behöfves sålunda genomgripande förändring, ifall 
eljest dopakten skall varda utförd på ett ändamålsenligt sätt 
och de i den befintliga, församlingsbildande och uppbyggande 
krafterna skola komma till användning i församlingsvårdens 
tjänst. Det är icke nog med eller ens mycket bevändt med, 
att dopet förlägges till kyrkan, ifall dopet förrättas på en 
söckendag, då inga människor äro i kyrkan eller visserligen 
om söndag men efter gudstjänsten, sedan den gudstjänst- 
firande församlingen lämnat kyrkan. Det sistnämnda kan ju 
både hos föräldrar och andra lätt nog framkalla den före- 
ställningen, som hade det för församlingen ingenting att be- 
tyda, att en eller flera lemmar i henne skola inympas, som 
vore dopet något, hvilket icke alls anginge församlingen utan 
endast barnet, som döpes, och prästen, som döper. 

Det minsta, som här bör göras, till dess någon hög- 
tidligare dopgudstjänst varder anordnad, är att dopet åt- 
minstone en och annan gång förrättas i sammanhang med 
och då helst som inledning till söndagens högmässoguds- 
tjänst, då, såsom det heter i kyrkolagens 3 kap. 3 8, »den 
kristliga församlingen är tillhopa och kan samhälleligen bedja 
Gud för barnet och uppväckas till andakt och vördnad för 
detta salighetsmedlet». I vår nya handbok har ju åt dop- 
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ritualet återbördats ett moment, som kommer till sin rätt 
och får sin fulla betydelse, endast ifall en gudstjänstfirande 
församling är närvarande och däri deltager. 

Det enda, som då behöfde tilläggas, vore en dop-psalm 
eller helst ez vers före och en efter dopakten. I den kunde 
och borde då församlingen med större aktivitet deltaga. Åt 
de känslor af tacksamhet och förpliktelse, som vid ett sådant 
tillfälle böra röra sig i hennes hjärta både med afseende på 
den nydöpte församlingsmedlemmen och alla hennes med- 
lemmars dop, kunde därigenom gifvas ett fullare uttryck än 
som i dopliturgien för öfrigt framkommit. 

Att företaga en sådan anordning och förena dopet med 
högmässan är tydligen något, som ligger i hvarje pastors 
fria skön, eller rättare, det är en af både gällande kyrkolag 
och tidsenlig församlingsvård honom ålagd plikt. Och med 
något förstånd och nitälskan bör det icke vara svårt att få 
åtminstone den del af församlingen, som vwz// låta sig kyrk- 
ligt uppfostras och något göra för församlingsvård, till att 
därutinnan stödja honom. 

Att de klimatiska förhållandena, särskildt i mellersta 
ock nota Sverige under em del an aret, och de alltför langa 
afstånden till kyrkan på en del ställen förhindra att alla dop 
här som i Danmark kunna äga rum i församlingens midt 
säger sig ju själft. Men frånsedt detta och i mån som det 
lyckas pastor att få denna eller någon annan dopaktens hög- 
tidligare anordning allmännare genomförd, hvarigenom ett 
församlingens aktiva deltagande och rikligare tillgodogörande 
däraf framkallas, skall däraf tvifvelsutan härflyta rik välsig- 
nelse äfven åt gudstjänstlifvet för öfrigt, ifall eljest såväl 
| pastor som församling därför göra hvad på dem ankommer. 

Gå vi nu något närmare in på den pastorala uppgiften 
i fråga om församlingsgudstjänsten, så åligger det vidare 
pastor att såsom liturg lägga sig vinn om att leda hvarje 

Kyrklig Tidskrift 1904. Häft. 6. 33 


OLOF HOLMSTRÖM 


25A / 3 


kultakt och moment i den på ett den heliga akten fullt mot- 
svarigt och värdigt sätt. 

Mängen tycker det måhända vara en själffallen sak, på 
hvilken det dessutom icke ligger någon vidare vikt. Men 
detta är långt ifrån förhållandet. Hur mången präst är det 
icke, äfven ibland de allvarligare, af hvilka man borde vänta 
annat, som gör sig skyldig till högst betänkliga och ödes- 
digra fel i detta afseende? Det gäller icke blott om läsan- 
det af »Herrens bön», om hvilken Achelis (i sin Lehrbuch 
der Prakt, Theologie) säger att den äfven i den evangeliska 
kyrkan icke har upphört att t. o. m. i kulten vara en »mar- 
tyr». Skulle föredragandet af den — tillägger han —- göras 
till måttstock för bedömandet af den föredragandes andliga 
halt, skulle man öfver talrika liturger nödgas fälla det om 
dömet, att de äro absolut odugliga för sitt ämbete. Detta 
gäller, om än mer eller mindre, hela liturgien. Äfven andra 
kultmoment göras blott alltför ofta till sådana »martyrer»>. 

Mången föreläser ju både syndabekännelse och öfriga 
böner samt ibland äfven lektionerna så hastigt eller så ona- 
turligt uppstyltadt, att församlingen knappast kan följa med, 
mycket mindre genom dem förhjälpas till att bära fram nå- 
got djupare hjärtebehof eller verkligt böneoffer eller fatta 
det såsom ett Herrens ord. Man kan då icke undra öfver 
att mången däraf känner sig störd eller att församlingen kom- 
mer att betrakta det såsom något underordnadt eller rent af 
oförenligt med en gudstjänst i ande och sanning eller i det 
minsta såsom något. som blott prästen har att göra undan 
så fort som möjligt. Det vore en orimlighet att begära, det 
församlingen i sådana fall skulle känna sig andaktsfullt stämd 
till att upplyfta sitt hjärta till Herren. 

Skall "församlingen lära sig att älska och hämta 
någon verklig uppbyggelse af denna del i gudstjänsten, 
fordras det påtagligen af alla dylika liturger ett helt annat 
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tillvägagångssätt och genomgående bättring. Här kräfves af 
hvarje liturg icke blott liturgisk utan särskildt personlig för- 
beredelse genom andaktsfull bön hvarje gång, han skall be- 
gynna en gudstjänst. Och när det sedan kommer till ut- 
förandet, har han först och främst att noga taga sig till vara 
för allt i något afseende störande eller stötande, af hvad 
slag det vara må. Achelis nämner en hel del sådant men 
afbryter med denna fråga: »Dock, hvem kan uppräkna de 
oskickligheter, till hvilka försummandet af en estetisk upp- 
fostran och vana kunna föranleda en liturg?» Och det gäller 
nog icke blott om de tyska prästerna. 

Vidare har liturgen att besinna, det hvarje särskildt 
moment i gudstjänsten utföres på ett sådant sätt, att det kan 
erhålla den resonans och medföra just den verkan, det är 
afsedt att framkalla. Han bör komma ihåg att han i de s. k. 
sakramentala eller profetiska momenten har att fungera så- 
som Herrens mun till församlingen. Det är icke närmast 
sin uppfattning eller egentligen den verkan och det intryck, 
ordet gjort på honom, som där skall komma fram, utan 
Herrens ord såsom sådant. Församlingen bör däraf få det 
intryck, att det är Herrens ord, som bjudes församlingen 
såväl som honom, och att hon i mottagandet af detta ord 
har att följa liturgen efter för att däraf få det rätta och fulla 
gagnet. 

I de sakrificiella eller af Achelis s. k. prästerliga funk- 
tionerna har liturgen däremot att fungera såsom församlingens 
mun i frambärandet af dess böne-, bekännelse- och tackoffer 
till Herren. Det är sålunda icke någon sin individuella bö- 
nestämning eller några som helst blott personliga önskningar, 
han där skall gifva uttryck åt, utan församlingens. Han 
skall därför bedja och föredraga alla hithörande moment så, 


att församlingen i hans bön förnimmer ljudet af sin egen 
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hjärtebön och så, att de enskilde församlingsmedlemmarne 
däraf manas till att i den bön, som bedes, fullt vara med. 

Just i denna ledande dubbelställning ligger den stora 
och egentliga svårigheten i den liturgiska uppgiften. Detär 
en uppgift, som — såsom Achelis mycket riktigt framhåller 
— endast på religiöst sedlig väg kan uppfyllas, endast där- 
igenom, att liturgen fullkomligt befrias ifrån att tänka på sig 
själf och reflektera öfver sig och sitt eget framträdande samt 
därigenom att han dess mer »själflöst» försänker sig i det före- 
kommande objektet och blifver fullkomligt ett med sin för- 
samling, som är och just genom gudstjänsten alltmer skall 
göras till en Kristi församling. 

Och i mån som denna uppgift löses, blir den ett det 
allra kraftigaste medel att i församlingen och hos de enskilde 
församlingsmedlemmarne hjälpa till att lösa denna samma 
uppgift. Däraf alstras då ock allt mer och mer ett gemen- 
samt bedjande och förödmjukande, en gemensam, själfförne-- 
kande hängifvenhet i stilla andakt, men ock ett gemensamt, 
så mycket kraftigare hjärtans upplyftande, som drager äfven 
de enskilda, mindre mottagliga församlingsmedlemmarna med 
sig och bär hela församlingen uppe eller sluter hennes skilda 
lemmar samman och låter henne förnimma sig såsom en 
enda, af en ande genomträngd personlighet, som är och allt 
mer skall göras till en Kristi egen brud. Hon känner sig 
med ett ord såsom själfverksamt saligt subjekt för guds- 
tjänsten i dess helhet och kan först då och därigenom af 
gudstiänsten hämta den uppbyggelse, som den är afsedd 
att gifva. Först då och därigenom kan hon af den draga 
allt det gagn, all den förökade andliga lifskraft, som hon för 
lösandet af sina många höga uppgifter är i behof af. 

Såsom predikant åligger det slutligen pastor att icke 
låta det stanna vid blott individuella, vare sig väckelse-, 
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tros- eller helgelsepredikningar utan snarast möjligt fortskrida 
till” verkliga församlingspredikningar och med all den An- 
dens och kraftens bevisning, som står honom till buds, göra 
gällande det fullt evangeliska församlingsidealet i all dess 
klarhet och skärpa. 

Med evangelium såsom »en Guds kraft till frälsning» och 
såsom den enda här dugande kraften har predikanten att 
kalla fram det nya lifvet och väcka upp det, där det slumrar. 
Predikans första och mångenstädes svåraste uppgift är att 
vara det lefvande och lefvandegörande personliga vittnesbör- 
det, som, vare sig det nu sker i form af en stilla susning 
elerspmiedfimnera mvaldiebhet varen sie det sker ogonmblick: 
ligen eller först så småningom, låter evangeliets och Herrens 
eget väckelse- och skapareord höras så, att Guds- och evig- 
hetsmänniskan hos de döpte vaknar upp ur sömnen. 

(Gifvettar attoodettar vackelserop. Haärmasti och tförsta 
hand måste vända sig till de enskilda och vara ett så vidt 
möjligt individuellt. Ju mera rakt på person gående, ju be- 
stämdare hvarje andligen död eller i den personliga oafgjord- 
hetens tillstånd befintlig församlingsmedlem känner sig träffad, 
så att det förefaller honom, som vore det sagdt enkom till 
Honom desto battren am det desto kraftigare verkar det. 
Likaledes ligger det i sakens egen natur, att, då det gäller 
att föra de väckte fram till personlig trosafgörelse, och detta 
är något, som endast kan och bör för enhvar ske på ett 
med hans egen individualitet öfverensstämmande sätt, så 
måste predikanten vara angelägen om att »individualisera» eller 
predika »personligt» och icke hålla sig till blott allmänna san- 
ningar. Såsom en trogen förvaltare af Gudsrikets alla hem- 
ligheter och en det gudomliga ordets bepröfvade tjänare, 
måste han lägga sig vinn om att »rätt dela» sanningens ord, 
så att så vidt möjligt enhvar af Herrens husfolk får hvad 


honom tillkommer och enhvar af dem, som ännu icke kunna 
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räkna sig dit, erhåller den vägledning, han särskildt är i 
behof af 

Men häraf följer visserligen icke hvarken att väckelse- 
predikan skulle inskränka sig till de enskilde eller att hvad 
man kallar bättrings-, eller tros- och helgelsepredikan skulle 
hållas och kunna hållas endast till sådana församlingsmed- 
lemmar, som befinna sig i det ena eller andra stadiet a 
andlig utveckling. Där det stannar vid en sådan individuell 
och individualiserande predikan, såsom tyvärr blott alltför 
ofta är förhållandet i vår svenska kyrka, där vidlådes pre- 
dikan, hur förträfflig och kraftigt uppbyggande hon än såsom 
sädan må vara, ar en högst betanklig, brist. FL.artkansnRon 
med alla sina förtjänster hafva en stor andel i skulden till 
att församlingsgudstjänsten hos oss icke är eller verkar hvad 
den kunde och borde verka. Daft DrISter detirsjartvanvetket 
på det för församlingsvården såsom sådan allra viktigaste. 
Där är predikan, hur rikhaltig och mångsidig den än för 
öfrigt må vara, dock i det afseendet ensidig, att endast den 
sakramentala och individuellt personliga men icke den sakri- 
ficiella och socialt personliga eller församlingsmässiga sidan 
betonats eller kanske ens det minsta kommit fram. 

Det är icke blott en brist utan en högst betänklig en- 
sidighet, som alltför mycket och alltför länge fått passera 
oanmärkt. Historiskt såväl som pastoralt låter det ju lätte- 
ligen förklara sig, att man i lutherska kyrkan, där man i 
motsats till det romerskt katolska kyrkobegreppet hade att 
häfda det personliga trosförhållandet mellan Herren och den 
enskilde såsom det för hans frälsning afgörande, i första 
hand och hufvudsakligen vände sig till den enskilde. Men 
försvara sig låter det icke. 

Och erfarenheten borde hafva lärt, liksom det djupare 
inträngandet i evangeliet, hvaraf den evangeliska kristenheten 


särskildt i vår tid vill berömma sig, att den enskildes hela 
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kristendomslif ifrån början till slut är blott en del af och 
därtill i mångfaldiga afseenden' väsentligen beroende af det 
samfunds- eller församlingslif, inom hvilket det lefves. 

Då borde det ock vara klart, att samfundstanken eller 
församlingsidealet, som i evangeliet är till finnandes, af pre- 
dikan på helt annat sätt än hittills skett måste upptagas och 
göras gällande, ifall predikan eljest skall fylla sin uppgift i 
fråga om tidsenlig församlingsvård. Så sant eljest predikan 
skall förtjäna kallas evängelisk kultpredikan, måste den där- 
för göras till verklig församlingspredikan i helt annat djup 
och med- helt annat allvar än hittills vanligen varit förhbål- 
landet. 

Om församlingspredikan råda emellertid högst oklara 
begrepp, äfven där man minst skulle vänta det. Nog blir 
man minst sagdt förvånad öfver att exempelvis hos en praktisk- 
teologisk författare sådan som professor O. Baumgarten påträffa 
icke blott bristande förstånd på församlingspredikan utan pole- 
mik emot och icke så liten karrikering af densamma. Då han 
i ett nyligen utgifvet arbete (Predigt-Probleme. Hauptfragen der 
heutigen Evangeliumsverkuändigung, Leipzig 1904) så skarpt 
framhåller det moderna medvetandets kraf på predikan och 
då han framför andra erkänts vara en lika ärlig som af- 
gjord representant för hvad som på många håll anses för 
riktigt »tidsenlig» predikan, så kunna vi icke underlåta att 
här taga det i närmare skärskådande. 

Först och främst frapperas man då af den motsats, i 
hvilken församlingspredikan ställes till väckelsepredikan och 
hvad som i Tyskland kallas för »evangelisation». Fattas för- 
samlingspredikan rätt och ifall den eljest utföres på ett sätt, 
som öfverensstämmer med det evangeliskt lutherska kult- 
och församlingsbegreppet, bildar den dock, såvidt jag kan 
se, icke någon sådan motsats till väckelse- eller evangelisa- 


tionspredikan. Icke heller hvilar församlingspredikan i vår 
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tid, såsom denne författare (sid. 9) ifrågasätter, på några »illu- 
soriska förutsättningar», lika litet som trosbegreppet om denna 
församling, där det eljest är det sant evangeliskt lutherska, 
har någon släktskap med »illusion>. 

Riktigt är efter mitt förmenande endast det, att vår tids 
predikanter äfven af evangelisationen hafva mycket att lära, 
särskildt af det konkreta predikospråket och den med- 
ryckande, öfverväldigande andekraft, den ofta är i besitt- 
ning af. Men att äfven kultpredikan i sig upptager väckel- 
semomentet eller bör hafva hvad man kallar ett halievtiskt 
drag, det är ingenting nytt. Det är ju något, som länge- 
sedan upptagits och af homiletiken alltid inskärpes, äfven om 
det icke alltid i praxis sker så kraftigt som önskligt vore. 

Det nya, som nu behöfves och som icke än framhållits 
med det eftertryck, söm, vederbor, detraärsatti vaäckelsensocnh 
evangeliseringen icke vänder sig blott till de enskilde utan 
till församlingen såsom sådan. Icke heller skall den, såsom 
Baumgarten framhåller, vända sig blott till de från kultur- 
samhälle och historia isolerade, hvilka själfva icke hafva nå- 
gon historia, utan äfven just till de »beati possidentes», Baum- 
garten så mycket talar om, hvilka sitta inne med eller blott 
tro sig sitta inne med hela den traditionella trosskatten, såväl 
som till hela den empiriska församlingen. 

Äfven till församlingen såsom sådan, icke blott till den 
ifrån historien isolerade och från församlingstron emanciperade 
eller den oomvända, i synd sofvande och i andlig död längst 
bortkomna delen af densamma behöfver ett allvarligt »vak 
upp» och »vänd om» ropas. Äfven den troende och i hel- 
gelse längst framskridna delen af församlingen behöfver, så 
länge hon befinner sig här nere i ofullkomlighetens land, 
alltjämt väckas upp till allt allvarligare strid mot ännu vid- 
lådande synd och svaghet samt till ännu kraftigare upp- 
tagande af de mångahanda religiöst sedliga uppgifter och 
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kristliga kärleksverk, som alltjämt äro eller af särskild an- 
ledning blifva behöfliga. 

Ja, äfven den troende församling, som af Herren själf 
fått erkännande för både sin troskamp, sitt tålamod och sitt 
outtröttliga kärleksarbete, behöfver, såsom församlingen i 
Efesus, allvarlig erinran om denna den första trons och kär- 
lekens gärningar. Äfven hon och i synnerhet hon måste 
kallas upp till genomgripande bättring och åter göra »de 
första gärningarna». Eljest är det än i dag fara för att Herren 
kommer och förr eller senare flyttar hennes ljusstake från 
dess rum. 

Församlingsmedvetandet såväl som det personliga med- 
vetandet om skuld, fara och ansvar kan icke kraftigare 
väckas och utbildas än just genom en sådan rätt försam- 
lingspredikan, som ur Guds eget ord förehåller församlingen 
hennes höga ställning och uppgift såsom Kristi församling 
och såsom Kristi brud. Denna ställning förändras nämli- 
gen, idealiter sedt, icke af det empiriska tillstånd, hvari en 
församling för tillfället må befinna sig. Detta må vara huru- 
dant som helst, så är församlingen dock kallad och, genom 
Herrens objektiva nådesvälgärningar, som i hennes midt ut- 
förts och alltjämt utföras, satt i stånd till att blifva en Herrens 
församling. Idealet är och förblifver alltid detsamma, vare 
sig det uppfattas och begynt förverkligas eller icke. Och 
det är just genom predikan, genom det lefvande och på för- 
samlingens konkreta tillstånd tillämpade evangeliet, som detta 
ideal skall rätt åskådligt målas för ögonen och kraftigt göras 
gällande. 

Då Baumgarten därför på ett ställe i det nämnda ar- 
betet (sid. 10) frågar, om en själasörjare, som verkligen 
känner sin församling i dess rätta sammansättning och där 
finner en massa tviflare, halfva, förvirrade och viljesvaga, 


kan hålla sig till hvad han tror. Men om denna höjd- 
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punkt i fågelperspektiv är hållbar vid meditationen, samt själf 
därpå svarar nej, så måste jag för min del däremot inlägga 
en bestämd protest. 

Sant är visserligen att den verkliga beskaffenheten och 
sammansättningen af församlingen måste influera på och all- 
tid tagas med i räkningen vid predikantens meditation. Han 
får tydligen icke meditera eller predika på samma sätt till 
en af tviflare och oafgjorda hufvudsakligen bestående för- 
samling som till en troende församling. Det vore höjden af 
pastoralt oförstånd. Då blefve hans predikan icke alls pa- 
storal och förtjänade, därest han fullt medvetet och afsikt- 
ligt gjorde det, knappast att kallas predikan. Men försam- 
lingen och dess verkliga beskaffenhet i religiöst sedligt af- 
seende är dock blott den ene faktorn, som vid en prediko- 
meditation skall ifrågakomma. Den får aldrig ensam eller 
helt, såsom Baumgarten säger, »bestämma predikantens inre 
situation». Skall predikan ännu vara Guds ord och predi- 
kanten kunna kallas Guds ords tjänare, måste väl i första 
hand och hufvudsakligen det i texten föreliggande Guds-ordet 
därvidlag få vara det »bestämmande>. 

Detta yttrande sammanhänger dock påtagligen med 
och är en gifven följd af den långt avancerade ståndpunkt, 
denne författare för öfrigt intager, då han icke blott inläg- 
ger protest mot »perikoptvång» och åtskilligt annat utan gör 
gällande en högst egendomlig uppfattning af förhållandet 
mellan hvad Lan kallar för »modernt och bibliskt med- 
vetande>, 

Ståndpunkten är han visserligen icke ensam om; men 
han är ärligare än de fleste och opponerar sig mot det gan- 
ska vanliga sättet att i de bibliska och kyrkliga uttrycken 
inlägga moderna, för dem helt och hållet främmande åskåd- 
ningar. Det strider för mycket mot hans sanningskärlek. 
Och därför uttalar han öppet, att det enligt hans förme- 
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nande är omöjligt att i vår tid predika öfver ynglingen i 
Nain och Lazari uppväckelse: Ifall predikan vill vara sann, 
har den enligt hans uppfattning (sid. I 11) icke någon annan väg 
än att gå ikring sådana under. Själfva festfakta, såväl julens 
som påskens egentliga högtids- och predikoämnen, hafva, som 
han i hela sista afdelningen (sid. 123—148) söker bevisa, nu 
blifvit ingenting mindre än »problematiska». Detta är visser- 
ligen, som han själf säger, »den största nöden i vårt nuvarande 
läge», men som väl måste afhjälpas på annat sätt och på 
annan väg än han förordar. Att då också själfva försam- 
lingspredikan måste blifva »problematisk» är emellertid icke 
att undra öfver utan helt naturligt. 

I två hithörande punkter måste jag däremot instämma 
med Baumgarten. Och detar först och framst då, när han 
yrkar att våra predikningar för att icke blifva tråkiga» utan 
»intressanta» skola vara hvad han kallar »församlingsmässiga> 
samt, som han (sid. 54) uttrycker det, »bringa evangeliets pa- 
rodoxi till starkt uttryck» De böra sålunda icke framställa 
hvad i evangeliet framhålles om att bevara tron och evan- 
geliets etik såsom en för anständiga människor så godt som 
själfklar sak, hvilket det dock aldrig är. 

Vidare vill jag också stryka under hans yttrande, då 
han framhåller att våra predikningar skola vara mer pasto- 
rala eller drifva mer inträngande själavård, så att därigenom 
mer »intimitet» kommer in i församlingslifvet och den enskilde 
kanper sige trattad och dragen til idet hela (sid: i7)3 Blott 
vill jag däraf göra en annan tillämpning eller däraf draga 
andra konsekvenser än han. Och det är beträffande det 
sistnämnda, att den pastorala predikan äfven skall sträcka 
sig till och tränga in på församlingen såsom det hela, så 
att också den känner sig träffad och med den »intimitet>, som 
vederbör, åtager sig alla sådana sina lemmar, som predikanten 


äfven med den mest inträngande pastorala predikan icke träffar. 
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Hvad åter angår det förstnämnda och särskildt hvad 
som säges om evangeliets »paradoxi», är det enligt mitt för- 
menande bland det bästa i hela boken. Efter en lika träf- 
fande som dräpande kritik af blott alltför många s. k. »evan- 
geliska» predikningar slutar det (sid. 56) sålunda: »Nej, utan: 
"Emedan vi veta att! vi icke kunna det (sSomi ir evangeliet 
förutsättes), därför gif oss, Gud, din helige Ande och nytt 
mod och kraft, ryck oss loss, bryt sönder fjättrarna! Då 
skall man icke mer klaga öfver tråkiga predikningar.» Och 
därför vill jag såsom en gifven konsekvens däraf endast till- 
lägga följande. Just därför, att evangeliet har en sådan, all 
vår fattningsförmåga och viljekraft fullkomligt öfverstigande 
och därmed inkommensurabel »paradoxi» och just därför att 
det är en »Gudsr kraft: tillöfralsning! för hvar ochpen.ssomn 
tror», men ingen predikant, hur djupsinnig och mångerfaren 
han än må vara, förmår vare sig skåda ned i hjärtedjupen 
eller ofelbart bedöma någon församling, får han icke af en 
församlings empiriska tillstånd låta sig förmås till att hålla 
inne med någon evangeliets tröst eller förtunna något dess 
innehåll. 

Mycket. mindre får han da, €j ens af ett modernt tids. 
medvetandes kraf, för att vinna den moderna kulturmänni- 
skan och för att undgå det »mirakulösa» paradoxet, på vissa 
punkter hoppa öfver eller kringgå sådana väsentliga hufvud- 
stycken af evangeliet som Kristi preexistens och kroppsliga 
uppståndelse »på tredje dagen» eller hans makt att göra un- 
der och uppväcka äfven lekamligen döda. Hvad än både 
historisk kritik och modern naturkännedom och filosofisk, 
psykologisk lifsuppfattning må säga och kräfva, så är det 
icke nog med att ett sådant predikosätt, såvidt jag kan se, 
faller in under den af Herren Jesus själf i Matt. 22:29 och 
af iaposteln) Paulustipkork2stjiochi24Kkortesäuttalade 
domen. Det tillfredsställer icke heller »den hunger och törst 
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efter rättfärdighet», det behof af något nytt och hittills icke 
erfaret, den längtan efter »problem»> och tillfredsställande lös- 
ning af dem, som af Baumgarten själf (sid. 18, 39) framhålles 
såsom utmärkande för vår tids bildade kulturmänniskor och 
församlingar, liksom det icke heller torde vara ägnadt att 
såsom det rätta predikandet öfver evangeliets stora sudybuNg. 
(sid. 56) löpa ut i »ett anropande af Herren, som allena för- 
mår lyfta själen ut ur dess naturliga art och inplantera den 
i ett nytt, underbart lif». 

Det blefve därför icke heller en i ordets djupaste mening 
hvarken fullt evangelisk eller fullt »tidsenlig» predikan. Och 
hvad som är säkert, det är att en dylik predikan, som af 
det evangeliska trosinnehållet och församlingsidealet reduce- 
rade så betydligt, som här ifrågasatts, icke komme att mot- 
svara den pastoralt homiletiska uppgiften i fråga om tidsenlig 
församlingsvård. Till lösningen af denna uppgift torde den 
därför icke heller komma att lämna något vidare gifvande 
bidrag, hur intressant än problemställningen i och för sig är och 
hur många både viktiga och högst beaktansvärda lärdomar 
i det arbetet för öfrigt än må innehållas. 

Såsom slutomdöme vilja vi framhålla, att en predi- 
kant visserligen har att predika »församlingsmässigt» och äf- 
ven vid meditationen hafva framför sitt inre öga »ett be- 
stämdt publikum>, om hvars andliga behof han genom pa- 
storal själavård och så mångsidig personlig beröring som 
möjligt söker förskaffa sig en allt djupare och  fullstän- 
digare kännedom. Men därvid bör han icke hvarken 
låta sin egen trosståndpunkt ändras eller förvanskas af 
en ofta tröstlös verklighet eller låta församlingsidealet växla 
eller skymmas undan vare sig af den tillfälliga sammansätt- 
ning, församlingen har, eller af den låga trosståndpunkt eller 
kanske rättare likgiltighets- och otrosståndpunkt, som af fler- 
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Tvärtom skulle jag vilja säga, fastän det naturligtvis 
bör förstås »cum grano salis», att ju djupare sjunken en för- 
samling är, ju trosfattigare och ju längre bortkommen från 
det evangeliska församlingsidealet hon tyckes vara, med desto 
större kraft har predikanten att framhålla dess härliga rike- 
domar. Med desto större åskådlighet och på ett desto mer 
lefvande och öfvertygande sätt har han att framställa detta 
ideal i dess mest tilldragande skönhet och mäktigt impone- 
rande, nyskapande och världsöfvervinnande kraft. 

Dock ar. detta blott den ena. sidans Darmedemaste 


ock följa en andra, icke mindre viktig och för den egentliga, 


verksamma församlingsvården af ännu större betydelse. Jag 
tänker härvid på den förpliktande sidan af församlingsidea- 
let, som i själfva verket är oskiljaktig från den sant evange- 
liska, fastän den tyvärr nog gemenligen ännu mer försummas 
och förtiges i våra predikningar. Härom vore nu följaktli- 
gen mycket att säga. Men då om denna hufvudsak gäller 
hvad som nyss sagts om den redan beskrifna, kunna och 
måste vi här inskränka oss till följande sammanfattning. 

Ingen predikant får ens af sin församlings tillstånd, det 
vare hurudant som helst, mycket mindre af något annat, 
vare sig människofruktan eller människobehagsamhet, låta 
sig förmås till att förtiga eller pruta af på det fullt evange- 
liska församlingsidealet i fråga om dess höga, allvarliga kraf 
och oafvisliga förpliktelser. Fastmer bör hvarje predikant, 
ju mera bortkommen hans församling är från detta ideal och 
ju mindre hon däraf uppfattat eller tyckes vilja vinnlägga 
sig om, med desto större, inträngande kraft och obevekligt 
allvar söka framhålla detsamma. 

Och här duger det icke att komma med blott några 
abstrakta talesätt eller att blott tala om helgelse och kärle- 
kens fullkomning i allmänhet. Här gäller det att framför 
allt gå in på det konkreta lifvets förhållanden. Här behöf- 
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ver påvisas både hvad.i ögonen fallande brister Sc plikt- 
försummelser det finnes på de olika, i någon mån eller kan 
ske af gammalt redan upptagna och bearbetade församlings- 
områdena och hur oändligt mycket mera, efter de olika för- 
samlingsförhållandena växlande men öfverallt lika behöfligt 
nytt, som i vår tid måste upptagas, ifall eljest församlingen 
skall bibehålla eller förvärfva någon kristlig karaktär och 
förtjäna kallas en Kristi församling. 

Blott bör predikanten härvid, liksom för öfrigt beträf- 
fande allt annat hvad han säger på predikstolen, noga se till 
och alltid komma ihåg, att han icke såsom de skriftlärde på 
Jesu tid binder tunga och odrägliga bördor tillsamman och 
lägger dem på människans skuldror, men icke själf rör dem 
med sitt finger; att han, såsom Paulus såsom norm fram- 
håller för sig själf, icke måtte predika andra men själf varda 
straffelig eller icke hålla profvet. 

Där nu emellertid detta sant och fullt evangeliska för- 
samlingsideal, såsom sig bör, göres gällande i en verklig för- 
samlingspredikan och där detta blott på ett begynnande sätt 
förverkligas, där är det, såsom knappast något annat, äg- 
nadt att sluta församlingens enskilda medlemmar samman 
och sätta församlingen 1 sin helhet i stånd till att fira en 
rätt evangelisk gudstjänst i ande och sanning. Den enskilde, 
som hör en eller flera sådana predikningar och däraf väckes 
upp till något allvar, kan då omöjligt nöja sig med att få 
sin egen ställning i andligt afseende klargjord. Icke heller 
kan han slå sig till ro med att blott för sin egen personlig- 
het i gudstjänsten hämta den uppbyggelse, han känner sig 
behöfva. 

I samma mån som han genom tron tillägnar sig de 
nådeförmåner, som gälla församlingen, måste han ock ikläda 
sig det ansvar och de allmänna kristendomsplikter, som gälla 


den kristna församlingen såsom sådan. Och i mån som se- 
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dermera flere eller färre medlemmar i en församling genom 
predikan lära känna sig själfva gemensamt ansvarige för det 
allmänna församlingstillståndet och i den gemensamma guds- 
tjänsten bära det fram för Herren, för att där få det bättre 
klargjordt och tillgodosedt. där måste de ock förr eller se- 
nare sättas i rörelse för åvägabringandet af en tidsenlig och 
effektiv församlingsvård. 

De kunna och vilja då icke låta det berorvid enmisas 
dan gemensamhet i den religiösa lifsyttringen, som gifver sig 
uttryck i församlingsgudstjänsten eller kulten öfver hufvud 
och i en församlingsmässig omvårdnad om den. Det and- 
liga gemensamhetslif, som då är åvägabragt och stärkt, må- 
ste äfven gifva sig uttryck i andra lifsyttringar och äfven åt 
dem, på de därtill hörande områdena söka bereda en ända- 
målsenlig och mer effektiv omvårdnad. (Forts.) 


Olof Holmström. 


Emanuel Swedenborg som naturforskare 


och andeskådare. 
(Forts.) 


Efter en detta år (1733) företagen studieresa till Sachsen 
och Bömen utgaf Swedenborg ett stort arbete i tre delar: 
Opera philosophica et mineralia, första delen tryckt i Dresden 
och Leipzig 1734. Den vetenskap, som här främst tog hans 
intresse i anspråk, var £vszk och kemi, utforskandet af metal- 
lernas, särskildt järnets fysiska och kemiska egenskaper. Genom 
detta arbete nådde Swedenborg först verklig europeisk rykt- 
barhet; det fick till och med äran att uppföras på Index i 
Rom. Den del af hans stora arbete, som behandlade järnet, 
öfversattes till flera europeiska språk och medförde för sin 
auktor flera hedrande kallelser till utlandet, dem han dock 
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afböjde. Swedenborg byggde häri på den teorien, att alla 
kroppar bestå af helt små partiklar, »blåsor», med mellanrum 
(man jämföre den moderna molekylarteorien), och att dessa 
små blåsor äro stadda i ständig rörelse. Härigenom hade 
han redan för sig öppnat möjligheten att finna och förklara 
sådana fenomen som magnetism, ' elektricitet, Jjusvågor etc., 
då hans forskarhåg drogs öfver åt annat håll. 

Om vi hittills iakttagit en rastlös vandring från det ena 
forskningsfältet till det andra, få vi dock icke föreställa oss 
saken så, som skulle Swedenborg för hvarje omflyttning i 
intressen helt och hållet lämna sina föregående undersök- 
ningar. I många af hans skrifter finna vi tvärt om jämsides 
löpande forskningar på olika områden; så är det t. ex. just i 
»Opera philosophica et mineralia», som Swedenborg förert sitt 
astronomiska tänkande till dess höjd genom teorien om vårt 
solsystems uppkomst ur ett »kosmiskt töcken», som kon- 
centrerat sig till en sol med smärre lösryckta rundt om kret- 
sande partier, planeterna. Samtiden observerade ej den geniala 
hypotesen; men när långt senare ungefär samma nebulosa- 
teori uttalades af fransmannen Laplace, blef denne världsbe- 
römd och den Kant-Laplaceska hypotesen är sedan länge 
den astronomiska vetenskapens allmänegendom. Laplace upp- 
gifver emellertid själf, att han fått sina första idéer i denna 
riktning från Buffon; och bevisligen har i Buffons bibliotek 
funnits Swedenborgs »Opera». (Redan år 1879 hade Sweden- 
borgs” ställning i denna sak utredts af svenske professorn vid 
Polkova observatorium i Ryssland M. Nyrén.) - Det är ej 
osannolikt, att svensken Swedenborg äfven direkt bör till- 
räknas främsta äran i denna vetenskapliga bedrift. -— I »Opera» 
finnas likaledes viktiga mineralogiska undersökningar. Och 
redan titeln angifver, att ej heller det filosofiska tänkandet 
var Swedenborg främmande; i själfva verket är öfverallt hans 
exakta naturvetenskapliga metoder parade med en djärf filo- 
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sofisk spekulation, som åtminstone delvis gifver förklaringen 
till hans rikedom på »lyckliga tankar» eller förmåga att nå 
utöfver hans egen tid. 

Swedenborg hade emellertid kort efter fullbordandet af 
sitt stora arbete »Opera» begynt intränga på det sista om- 
råde af naturens värld, som återstod honom att lära känna, 
den lefvande naturen, människan själf. Han hade 1855 haft 
sorgen att förlora sin fader och i känslan af ökad ensamhet 
åter gifvit sig ut på långa resor. Man märker under dessa 
redan den begynnande sinnesändringen; tanken på andens 
värld trängde honom närmre ; moraliska och psykologiska iakt- 


tagelser intresserade honom mera än naturvetenskapliga (det 


var nu han i Frankrike förutsade en total revolution och i 
Italien studerade teater- och musiklifvet). Människan själf 
tedde sig för honom allt mera som det stora problemet, hvars 
lösning skulle öppna dörren in till den innersta och mest 
verkliga tillvaron. »Non licet scandere ad animam nisi per 
anatomiam». Åren 1730—45 sysslade Swedenborg nästan 


uteslutande med anatomiska och fysiologiska studier. Hans 


viktigaste arbeten äro här Oeconomia regni animalis (tryckt 
1740-41), Regnum animale (tryckt i Haag och London 1744 
—-45) samt en afhandling De cerebro (om hjärnan. Utgifven 
af R. Tafel 1882). Det är som anatomisktfysiologisk forskare, 
som Swedenborg når höjden af sin storhet. Hans skrifter på 
detta område hade länge varit föga beaktade och voro delvis 
ej ens tryckta utan lågo gömda och glömda i dammiga bok- 
hyllor. För några år sedan började emellertid framför andra 


medicine docenten Max Neuburger i Wien med stor energi 


häfda Swedenborgs betydelse som anatom och rikta intresset 
på den mångomstridde svenskens naturvetenskapliga rön. Då 
tillsatte svenska vetenskapsakademien i dec. 1902 en kommitté, 
bestående af några af våra främsta naturforskare (professorerna 
G. Retzius, Ch. Lovén, A. G. Nathorst, S. E. Henschen och 


Väs 
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Sv. Arrhenius), med uppgift att framdraga och till trycket 
befordra Swedenborgs i manuskript förefintliga naturveten- 
skapliga, särskildt anatomiska skrifter. Och hvad de lärde 
redan i dessa skrifter funnit, är ej obetydligheter. Nu hållas 
föredrag rundt om i Europa och Amerika om Svedenborg 
som anatom och fysiolog, och nu har han intagit sin plats 
som en af alla tiders störste forskare inom naturens värld 
och som en af de yppersta i raden af svenska stormän. En 
lättfattlig framställning af de viktigaste momenten i Sweden- 
borgs forskning på detta område gifver prof. C. G. Santesson 
1 5:te häftet af Nordisk Tidskrift för innevarande år; här 
tillåter mig utrymmet blott att framdraga ett exempel som 
belysande för Swedenborgs underbara inblick i människo- 
kroppens hemligheter. 

Hvad som mest måste intressera Swedenborg, var helt 
naturligt den del af människokroppen, där han trodde, att 
anden hade sätet för sin verksamhet. Denna del vore hjärnan, 
och hjärnan blef följaktligen i intensiv grad föremål för Swe- 
denborgs undersökningar. Härvid kommer han med högst 
märkliga påståenden. Han är helt enkelt den förste, som 
förlägger vår själsverksamhet till hjärnan, eller noggrannare 
till stora hjärnbarken, den gråa substansen på hjärnans yta. 
Denna hjärnbark förfogar nu öfver alla kroppens rörelser 
förmedelst fina trådar, nerverna, som utgå från hjärnan eller 
— äfven här är han öfverraskande exakt — från hjärnans 
förlängning i ryggmärgen till kroppens alla muskler. Och 
han vet till och med att förklara, huru öfverföringen från 
hjärnan till nerverna sker, nämligen genom en i hjärnans och 
ryggmärgens håligheter förefintlig vätska (»cerebrospinal- 
vätskan»), som genom hjärnpulsationer drifves in i nervtrå- 
darne och genom dem ut i hela kroppen för att påverka 
densamma. På 1870-talet lyckades det tvenne svenska läkare 
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metoder, som stodo dem till buds, att framlägga ett ungefär 
likadant resultat. Då kände man ej Swedenborgs påståenden; 
de bägge läkarne, A. Key och G. Retzius vunno europeisk 
ryktbarhet. Nu visar det sig, att Swedenborg 150 år förut 
varit lika långt kommen! — Men Swedenborg går än längre. 
Han påstår, att olika partier af hjärnbarken verka på olika 
delar af kroppen, och att det är så märkvärdigt ordnadt, att 
den öfversta delen af hjärnbarken bestämmer öfver benens 
rörelser, den mellersta öfver bålens och armarnes, och den 
understa öfver hufvudets och ansiktets rörelser. TI allra senaste 
tid har denna »lokalisationslära» vunnit en i stort sedt full- 
ständig anslutning från hjärnfysiologernas sida. Man kan 
omöjligen tänka sig saken så, som ock professor Retzius sagt 
i ett föredrag, hållet vid Anatomischen Gesellschafts möte i 
Heidelberg 1903, att Swedenborg kunnat vinna sin insikt blott 
genom experiment och erfarenhetsrön, ehuruväl han använde 
dessa metoder i vidsträckt grad; förklaringen ligger i hans 
egenskap af tänkare, i hans förmåga att genom geniala kom- 
binationer och divinatoriska gissningar liksom ana sig fram 
genom de yttre fenomenen till de innerst verkande krafterna. 
Och måhända har han därvid, säger professor Santesson, haft 
hjälp af att vara icke-fackman med blicken fri och obunden 
af samtidens auktoriteter på detta område. — Det finnes 
andra framställningar i hans medicinska skrifter, hvilka ännu 
icke kunnat bekräftas eller ens helt förstås (hans terminologi 
är högst egendomlig och primitiv, framställningssättet prägladt 
af yttersta knapphet), men där de moderna forskarne förmoda, 
att en framtid skall gifva honom rätt. 

För Swedenborg nalkades emellertid den stund, när hans 
långa vandring genom naturens. värld var till ända. Under 
hans anatomisk-fysiologiska period hade hans innersta religiösa 
intresse allt tydligare börjat visa sig; och omedelbart på 
Regnum animale följde 1745 »De cultu et amore Dei», som 
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visar den tydliga och konsekventa öfvergången från natur- 
studiet till forskningar i den religiösa sfären. Detta arbete 
har ock i litterärt afseende af Atterbom fått betyget, att »det 
är skrifvet icke blott med en glänsande och klangfull latin, 
utan framför allt med en poetisk inspiration, som, på ett 
dussin skalder fördelad, vore tillräcklig att fästa dem på 
Diktens himmel som stjärnor af första storleken». Swedenborgs 
mystiskt-religiösa period kommer därför ingalunda som en 
abrupt förändring i hans utvecklingsgång, äfven om det ford- 
rades en yttre kris för att förmedla den fullständiga öfver- 
gången. 

Vi ha följt Swedenborg under växlande öden. Vi ha 
sett, huru han genomvandrat historien och strängat skalde- 
lyran, huru han dämt upp vattnen och låtit fartygen segla 
öfver land, huru han beräknat himlakropparnes gång och ut- 
rannsakat metallerna i grufvans djup, huru han slutligen blottat 
människokroppens finaste hemligheter; nu gick han att genom- 
vandra andevärlden. Han var lärdare än någon samtida, hade 
rest mer än de fleste, skrifvit flere böcker än någon samtida 
i det mångskrifvande 18:de århundradet och tryckt sina böcker 
i enastående omfattning, i Dresden och Leipzig lika väl som 
i Uppsala och Stockholm, i Haag och London lika väl som 
Hamburg och Skara; han hade samvetsgrant arbetat som 
kunglig ämbetsman och med framgång deltagit i frihetstidens 
riksdagsförhandlingar. Nu var han närmare 60 år gammal, 
den tid som för de flesta människor betecknar vändpunkten 
mot afmattning och förgängelse. För Swedenborg återstodo 
ännu 27 år, fyllda af hans kanske allra lifskraftigaste arbete, 
det som först riktigt förde hans namn ut öfver världen. 

År 1745 i medio af april kom krisen. Swedenborg var 
på en af sina många resor kommen till London och hade 
tagit matinackordering på ett enkelt värdshus. Han hade 


varit ute och arbetat hela dagen, kom dit trött och hungrig, 
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intog middagen i ett enskildt rum och åt med glupsk aptit. 
Då såg han plötsligt rummet fyllas af en sky, och på golfvet 
krälade vederstyggliga reptiler. Swedenborg blef häpen, ty 
hans medvetande var fullkomligt klart. Skyn tätnade mer 
och mer, tills den liksom kräldjuren med ens försvann; och 
då satt i ett hörn af rummet en man, som tilltalade Sweden- 
borg med stark röst: »ät icke så mycket!» Det svartnade 
för Swedenborgs ögon; när han åter öppnade dem, var ge- 
stalten försvunnen och Swedenborg ensam i rummet. Han 
förstod ingenting, men slutade måltiden och gick hem för att 
fundera öfver synens betydelse. Då visade sig under nattens 
lopp gestalten åter, men utan att väcka någon rädsla hos 
Swedenborg; och nu uppenbarade den, att han vore Gud, 
Skaparen och Återlösaren, och att han kommit för att för 
Swedenborg uppenbara andevärldens hemligheter och bjuda 
honom nedskrifva dem för människorna. »Från den natten», 
säger Swedenborg, »öppnades min syn, så att jag blef full- 
ständigt öfvertygad om verkligheten af andarnes, himmelens 
och helvetets värld. Från denna dag upphöfde jag med allt 
världsligt vetenskapligt studium och ägnade mitt arbete åt 
andliga ting, såsom Herren befallt mig att göra. Och här- 
efter öppnade Herren mina ögon, oftast dagligen, så att jag 
äfven midt på dagen kunde se in i den andra världen och i 
ett tillstånd af fullständig vakenhet samtala med änglar och 
andar». 

Swedenborg bröt nu ej blott med sin föregående veten- 
skapliga verksamhet. År 1747 afsade han sig äfven platsen 
som assessor i bergskollegiet, ungefär samtidigt med att detta 
ämbetsverk för hans förtjänsters skull rekommenderade honom 
hos kungl. maj:t till en plats i konungens råd. Protokollet 
från hans afsked i kollegiet d. 15 och 17 juni är i sin enkelhet 
ett hedrande, nästan gripande vittnesbörd om den tillgifvenhet, 


hvarmed hans kolleger voro fästade vid honom. Han fick 


EMANUEL SWEDENBORG SOM NATURFORSKARE 535 


ock som ett erkännande behålla halfva lönen i pension för 
hela sitt återstående lif. Härigenom bereddes honom den 
ekonomiska möjligheten för hans mystiskt-religiösa verksamhet; 
hans privata förmögenhet var ringa. »Det är ett hedrande 
faktum», säger Worcester, »att hans nya arbete i Guds tjänst 
möjliggjordes genom offentligt understöd från hans eget fäder- 
nesland». Jämsides med flere resor mellan Sverige, England 
och Holland var nu Swedenborg under tio års tid sysselsatt 
med att fördjupa sig i andarnes värld och att enligt Herrens 
befallning nedskrifva, hvad som därunder blef honom uppen- 
baradti Resultateturblef ett digert. arbete i 3 stora kvart 
volymer, kalladt »arcana celestia», som trycktes i London 
(färdigt 1756; utgifvet i tysk edition af Emanuel Tufel i Tä- 
bingen). Latinet äger här icke längre samma prägel af klas- 
Sicitetsomi ötut,s och boken är. mycket svarlasti Senare 
skrifter af Swedenborg återgifva dock i kortare och mera 
lättfattlig form kontentan af »arcanas» innehåll; bland dessa 
må särskildt nämnas »de coelo et inferno» i god svensk öfver- 
sättning af pastor Manby i Stockholm (2 uppl. 1893). Här 
föreliggande uppsats vill med förbigående af Swedenborgs 
religiösa totalåskådning och de problem, som där möta, blott 
i korthet stanna inför det andeskåderi, som nu blef medel- 
punkten i hans tillvaro, och teckna några af de vanligaste 
formerna för dess framträdande. 

Enligt Swedenborgs uppfattning inträdde de flesta män- 
niskor ej omedelbart efter döden i himmelen eller i helvetet, 
utan fortlefde vanligen mycket lång tid under växlande vistel- 
seort som andar. Och enligt Swedenborg ägde öfriga delar 
af vårt solsystem lika väl som jorden med ande begåfvade 
invånare. Det blir därför i hufvudsak fyra kategorier af 
andar, med hvilka Swedenborg har umgänge: änglarné, an- 
darne från vår jord, andarne från andra planeter, och helve- 
tets invånare. Här må dock inflickas, att Swedenborg själf 
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icke alltid på detta sätt strängt håller de olika kategorierna 
i sär (andarne kunna stundom redan i andevärlden äga an- 
knytningar till himmelen eller helvetet), och att han icke med 
ens efter krisen 1745 har en fullbildad uppfattning af den 
andliga världens företeelser, utan äfven häri visar en små- 
ningom skeende utveckling till större klarhet och precision. 

Med änglarne var Swedenborg enligt egen utsago till- 
sammans I1000-tals gånger. Änglarne äro ej något annat än 
människor, som vunnit inträde i himmelen; alldeles falskt är 
att föreställa sig dem såsom särskilda af Gud skapade väsen. 
Swedenborg kunde själf se, att de hade ansikte, ögon, öron, 
armar, ben etc. som människor, blott på ett andligt sätt, 
hvarför de endast af människans andliga öga kunna iakttagas, 
ehuruväl »människan därvid intet annat vet, än att hon ser 
dem med kroppens ögon». De tala sins emellan på sitt eget 
språk, men med människan på hennes eget; de tala ljudligt 
och högt. Ja, de kunna to. m. skritva, isSwedenborgkaek 
några gånger sig tillsända verkliga pappersark, präntade med 
skrift af änglarne. Deras bländande glans är sådan, att den 
ej kan beskrifvas, deras former i allt fullkomligare än männi- 
skans. De bära verkliga kläder, som man ej blott kan se 
utan äfven känna, och som de få af Gud. De byta ock ofta 
klädedräkt; endast in i den innersta himmelen äro de nakna, 
»emedan de äro i oskuld, och oskuld motsvarar nakenhet». 
Änglarne äro nämligen fördelade i tre himlar af olika salig- 
hetsgrad och så strängt skilda, att en ängel från en himmel 
icke kan uppstiga eller nedfara till en annan himmel. Och 
i himlarne är allt ordnadt efter motsvarighetslagen; dygder 
och egenskaper här på jorden finna sin motsvarande anord- 
ning och belöning i himlarne. Ett exempel: De som på 
jorden varit särskildt förståndiga, de få trädgårdar och paradis 
fulla med träd och blommor, planterade i skönaste ordning; 
där lustvandra de förståndiga, plocka de härligaste frukter 
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och de underbaraste blommor (orden »trädgård» och » paradis» 
äro nämligen jordiska beteckningar för förståndighet och vishet). 
Swedenborg har själf varit inne i änglarnes bostäder och 
genomströfvat deras trädgårdar och gator, och detta har, 
försäkrar han, skett i full sinnets vakenhet. — Äfven hed- 
ningar finnas i himmelen, där de undervisas af englar. En 
gång hörde Swedenborg därstädes en sångkör, som vid på- 
seende liknade en ullig bock, en kaka hirs och en simmande 
stad; däraf förstod han, att kören bestod af kineser, och han 
kom äfven i samtal med dem. — Bekant är Swedenborgs 
åsikt om äktenskap i himlen samt hans vackra teckning af 
den roll, barnen där spela. 

Mera sällan hade Swedenborg tillfälle att sammanträffa 
med Aelvetets invånare; det blef honom dock gifvet att i anden 
göra en färd genom helvetena och vinna kunskap om till- 
ståndet där. Helvetena finnas öfverallt, under alla städer, 
berg och slätter; nedgångarne dit se ut som svarta bråddjup 
i klipporna eller som stinkande träsk. Helvetena bestå af 
grottor, becksvarta eller upplysta af svafvellågor, eller äro 
de ruiner af städer, öde skogar, öknar m. m.; somliga äro 
idel otuktshus, fyllda af all slags smuts och exkrementer. 
Namnen djäfvul och satan äro blott beteckningar för olika 
delar af helvetena, dessa invånare äro liksom himlarnas blott 
aflidna människor (och jordens och andra himlakroppars). I 
allmänhet äro helvetets andar gräsliga att åse, med ansikten, 
som sakna allt lif eller som äro vanställda af ådersvulster och 
sår; stundom äro alla ansiktsdrag utplånade, och hufvudet 
ser ut som en luden köttklump. Andra andar få jaga omkring 
som vilda djur i de hemska skogarne och öknarne. Egen- 
domlig för Swedenborg är uppfattningen, att andarne i hel- 
vetena ej plågas af sitt tillstånd utan njuta däraf; endast när 
de änglar, åt hvilka Gud gifvit i uppdrag att styra helvetena 
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vrida sig andarne under hesa skrik i smärtor. — Helvetena 
äro ordnade från öster till väster på så vis, att de lindrigaste 
ligga i öster, och rysligheterna skärpas ju längre åt väster 
man kommer. I de allra västligaste helvetena hamna de, 
som tillhört den katolska kyrkan. (Swedenborg hade under 
sina resor flere gånger, särskildt i Rom, fått pröfva på det 
hat, hvarmed protestantismen allt fort bemöttes af den romerska 
kyrkan). 

Intressantare än Swedenborgs beröring med himmelens 
och helvetets invånare var emellertid hans umgänge med 
andarne i egentlig mening, d. v. s. sådana aflidna, hvilkas 
slutliga hemvist ännu ej var uppnådd. Andarnes värld är en 
mellanplats mellan himlen och helvetet. Andarne äga där 
samma form, som de ägt under jordelifvet; de behålla minne, 
tanke, böjelse etc: från det timliga fvetstockhidettatsallst 
äfven de andar, som kommit från andra bebodda himlakroppar. 
Endast ansiktet förändras så småningom, så att det fullstän- 
digt präglas af den böjelser eller kärlek; som en gangrindet 
timliga lifvet varit starkast. 

I Swedenborgs andeskåderi spelade nu umgänget med 
andarne från andra planeter ingalunda en liten roll. Han 
besökte själf fem planeter: Merkurius, Jupiter, Mars, Saturnus 
och Venus; under året 1748 t. ex. gjorde han forskningsresor 
6 ggr till Merkurius, 6 ggr till Mars, 23 ggr till Jupiter etc. 
En gång lyckades han äfven komma i beröring med månen. 
Som synes har umgänget med Jupiters andevärld varit lifligast. 
Här må blott ett exempel på dylik samvarö anföras. Swe- 
denborg önskade en dag få kunskap om vissa förhållanden 
på Jupiter. Då sänkte sig ned framför honom en mörk sky 
med små blänkande stjärnor. Ur denna kom en Jupiters ande 
och satte sig vid hans vänstra sida; och ett långt samtal 
utspann sig. Swedenborg berättar med rik fantasi om de 


upplysningar, som han fick, och huru det ser ut på Jupiter. 
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Dess invånare gå hvarken upprätt på två ben eller på alla 
fyra utan ha ett slags mellangång, ett skuttande på händerna 
hvar annan och på fötterna hvar annan gång; hufvudet, som 
är mycket vridbart, hålles dock alltid uppåt, ty det är skam- 
ligt att ses annat än i ansiktet; den, som håller ansiktet nedåt 
mot marken, utstötes ur hyggligt folks umgänge o. s. v. 
Detaljeradt berättas ock, huru de lägga benen i kors under 
sig, när de sitta, huru de anordna för sig, när de ligga, huru 
de bo i blåmålade envåningshus med stjärnor på, etc. — Och 
med samma fantasi och samma sinne för detaljer berättar 
Swedenborg om invånarne på öfriga planeter och deras till- 
varo. 

Framför allt är emellertid Swedenborg bekant för sitt 
umgänge med andarne från vår jord. Det var en i sanning 
brokig samling aflidna människor, med hvilka han samman- 
träffade. Om man vill klassifiera dem, torde de viktigaste 
kategorierna vara: 1) forntidens berömda filosofer och skalder, 
2) patriarkerna, profeterna och apostlarne, 3) påfvar, kardi- 
naler och helgon i romerska kyrkan, 4) protestantiska reforma- 
torer, lärde och predikanter, 5) sektledare från Swedenborgs 
egen tid, 6) allehanda länders furstar och högförnämiteter, 
samt hans <adelskolleger i svenska riksdagen. Bekanta 
exempel på dessa sammanträffanden finnas i mängd. År 1766 
var Swedenborg dagligen tillsammans med aposteln Paulus 
under ett helt år. Han stod i förbindelse med David och 
Aristoteles, med påfven Sixtus V och Luther, med Loyola 
och Newton, med Xavier och Ludvig XIV, etc. — Han hade 
satt stort värde på drottning Ulrika Elecnera, Karl XII:s 
syster, och fann till sin glädje, att hon i andevärlden ej blef 
gift med sin make från jordelifvet, den usle konung Fredrik I. 
Den 15 aug. 1761 såg han nämligen i andevärlden ett elegant 
åkdon, hvari satt en ung vacker engelsk hertig; i denna upp- 


steg en bredvid stående ung flicka, som han småningom igen- 
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kände vara Ulrika Eleonora; och de unga tu åkte bort som 
brud och brudgum. — Vid sin hemkomst från London år 
1756 möttes Swedenborg i Stockholm af den sorgliga under- 
rättelsen om sin väns, grefve Brahes, halshuggning den 23 
juli såsom upprorsmakare. »Brahe halshöggs», berättar han, 
»kl. 2 på aftonen och han talade med mig kl. 10 på mor- 
gonen efter sin död. Han var tillsammans med mig nästan 
utan afbrott under flere dagar». — År 1771 försäkrar Swe- 
denborg i ett bref till landtgrefven af Hessen-Darmstadt, att 
han umgicks med den döde konung Stanislaus af Polen och 
med påfven Clemens XIII, hos hvilken senare han var på 
besök en hel dag. 

Exemplen kunna naturligen mångfaldigas. Swedenborgs 
vänner visste berätta, hurusom de stundom, när de sökte 
honom, hörde honom lifligt samspråka i sitt rum ; väl inkomna 
funno de emellertid blott Swedenborg, som leende förklarade, 
att han nyss haft besök af någon ande. Och det måhända 
märkligaste i allt detta är, att han under sitt umgänge med 
andevärlden påträffade ej blott aflidna utan äfven ännu lef- 
vande människor. Ty hvarje människa har enligt Sweden- 
borg en ande omkring sig; under vissa förutsättningar kan 
denna emellertid för någon stund aflägsna sig från människan 
och inträda i andevärlden och människan sålunda föra en 
sorts dubbeltillvaro. Bland dem, med hvilka Swedenborg på 
så vis sammanträffade, var t. ex. den lärde tyske teologen 
och rationalisten Ernesti. 

Hvad skall man nu tro om detta Swedenborgs ande- 
skåderi? Det ligger utanför ramen af denna uppsats att följa 
de olika försök till förklaring, som blifvit gjorda. Det må 
blott erinras om, att visserligen alltid funnits de, för hvilka 
Swedenborgs meddelanden från andevärlden stått som bok- 
staflig sanning, men att den förhärskande uppfattningen dock 
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medvetet bedrägeri, hvars reella innebörd vore lika med noll. 
Och ett skenbart stöd har denna uppfattning ägt i det fak- 
tum, att Swedenborgs tid mer än andra var fylld af dylika 
teosofiska; och spiritistiska bedragare, hvilkas anseende och 
inflytande stundom sträckte sig långt. — I senaste tid har 
Swedenborgs berättelser om hans andesyner blifvit skärskå- 
dade ur vetenskapligt psykologisk och medicinsk synpunkt 
under jämförelse med iakttagelserna på de stora psykiatriska 
klinikerna, och man har försökt att förstå hans andeskåderi 
som lagbundna yttringar af en viss form af själssjukdom. En 
genomförd analys har ur denna synpunkt lämnats af Gilbert 
Ballet, professor vid medicinska fakulteten i Paris. (Jfr min 
anmälan i Kyrkoh. Årsskrift 1902). Han kommer till det 
resultat, att Swedenborgs syner voro hallucinationer, förbe- 
redda genom en lång »rufningstid» och framkallade genom 
en diet, som närmade sig hungerspäkning (ungefär som forna 
tiders eremiter och helgon nödvändigtvis fingo syner). Det 
för Swedenborg egendomliga vore blott fullständigheten i 
dessa hallucinationer; både hörsel, syn, rörelse etc. afficie- 
rades, hvarigenom ock rikedomen och kraften i hans »uppen- 
barelser» kunde förklaras; 1 hela historien finnes ingen, hos 
hvilken de psykosensoriella rubbningarne tagit ett liknande 
förlopp. I detta tillstånd af fullständig hallucination toge 
»uppenbarelserna» omedvetet form efter det arbete, som förut 
sysselsatt Swedenborg. Så talade änglarne samma språk som 
han själf, vore reflexerna af hans seder och språk, kopiorna 
af hans favoritidéer. Planeternas andar hade lånat sina känne- 
märken från de metaller, med hvars studium han varit sys- 
selsatt. Så t. ex. ansågs Saturnus den tiden vara rikast på 
det tunga blyet; i hallucinatoriskt tillstånd gaf då Swedenborg 
Saturnus” andar blyets egenskaper i omflyttad form, 0. s. v. 
— Under vanans inflytande försatte sig Swedenborgs ande 


snart på ett nästan maskinmässigt sätt in i hans fantastiska 
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värld. Blott får härvid fasthållas, att det ej är fråga om 
hysteri eller yrsel. Om Swedenborg var »förryckt>, så var 
han en tänkande och resonnerande förryckt; personligheten 


uppgafs aldrig fullständigt. Han bibehöll förmågan af säkert 


omdöme, logisk tankegång och öfverlägsen intelligens. Men 
visionerna assimilerade med sig hans tanke på en punkt, 
där hans kritiska sans icke var stor nog att konstatera de 
förras illusoriska karaktär. — I allra modernaste framställ- 
ningar skymtar en annan förklaring, nämligen att Sweden- 
borg här som i sin vetenskapliga forskning varit före sin tid, 
kanske delvis före vår egen tid; att han haft någon sorts 
känsel af, aning om en människans fysiskt-psykiska dubbel- 
tillvaro, och att de erfarenhetsrön, som han gjort i denna 
underliga nya värld, af hans fantasi klädts med den brokiga 
dräkt, hvari hans andeskåderi nu möter oss. 

Härmed må vara huru som helst; till sist kan det dock 
ej blifva annorlunda, an: så, attinvar och en far treormavad 
han vill, utan anspråk att kunna öfverbevisa eller kullkasta 
motsatta uppfattningar. Blott en sak är viss och höjd öfver 
allt tvifvel: Swedenborg själf har till sin sista stund varit 
fast öfvertygad om den reala verkligheten af hvarje sin med- 
delelse, och han har ansett, att gåfvan att se in i andevärlden 
ej tillkommit honom ensam, utan står alla dem till buds, 
hvilka vilja låta sina ögon öppnas. Bedrägeri ligger fjärran 
från Swedenborg. Hans karaktär är fläckfri och ädel, en af 
de vackraste i vår odlings historia. Ödmjukhet präglade allt 
hans framträdande; härmed parade sig en orubblig öfverty- 
gelsefasthet och oräddhet att säga sin mening samt håll- 
fasthet mot sitt gifna ord och sin gifna vänskap. En sällsynt 
stor arbetsförmåga och energi gjorde det möjligt för honom 
att uträtta hvad han gjort; ännu vid fyllda 80 år arbetar han 
med samma intensitet som vid 40 års ålder; och i intelli- 


gensens eller det praktiska omdömets klarhet märkes föga 
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afmattning. I sedligt afseende står han ren midt i osedlig- 
hetens tidehvarf. Välvilja och hjälpsamhet voro från barn- 
domen hans karaktäristiska egenskaper. Hans vidhjärtenhet 
tillät honom att utan prutmån på egna åsikter med kärlek 
omfatta människor af skilda konfessioner, blott de voro goda. 

Hans anspråkslöshet framträdde redan däri, att han 
aldrig angaf sig själf som författare till sina förnämsta verk, 
utan lät dem utkomma anonyma. Äfven lefde han nästan 
torftigt, gick klädd i enkla ljusblå sammetskläder, lagade 
själf sina kvällar och åt mest mjölk, bröd och framför allt 
kaffe. Kl. 7 på kvällen lade han sig vanligen och steg upp 
kl. 8 f. m. Andra tider åter fanns ingen skillnad mellan natt 
och dag. Under allt detta stod hälsan bi; hans enda onda 
var en ofta återkommande tandvärk. Dagen om brann 
brasan under vintern i hans rum i det lilla huset på söder i 
Stockholm eller i den dubblett i Amsterdam, som han under 
sina långa uppehåll där brukade hyra. I Stockholm betjä- 
nades han blott af sin trädgårdsmästare och dennes hustru; 
och i en liten salong mottog han de många besökande, som 
strömmade till. Swedenborg ägde adelsmannens bildning och 
belefvenhet och kunde, när det så behöfdes, uppträda i säll- 
skapslifvet som den fulländade världsmannen. Under hans 
resor framträdde hans sociala läggning i det intresse, hvar- 
med han studerade umgängeslif, teatrar, nöjesetablissement 
m. m.; och sedan sorgen öfver hans krossade kärlekslycka 
så småningom mistat sin skärpa afvisade han sällan de bjud- 
ningar, hvarmed han öfverhopades åtminstone under en del 
af sitt lif. Men å andra sidan låter det sig icke förneka, att 
han kände sig lyckligast, när han fick draga sig undan säll- 
skapslifvet och fördjupa sig i sitt ensliga arbete, eller när 
han fick söka sitt sällskap bland barn. Det har ifrågasatts, 
om många funnits, hvilka ägt sådan förmåga att tala till barn 


och göra sig förstådd af dem som den gamle lärde och 
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underlige andeskådaren. Vi behöfva blott erinra oss den 
lilla älskliga -- och sanna — berättelsen om flickan, som bad 
Swedenborg att få se en ängel, och huru Swedenborg som 
svar ställde henne framför en spegel. Flickan blef sedermera 
mormor till historieskrifvaren Anders Fryxell. 

Det återstår oss blott att i korthet teckna de yttre kon- 
turerna af Swedenborgs lif under hans andeskåderiperiod. 
Som redan nämnts tillbragte han största delen af åren 1745 
—56 i London, sysselsatt med utgifvandet af »arcana coelestia». 
Med den färdiga boken reste han därpå till Sverige för att 
meddela sina landsmän den nya uppenbarelsen. Det var i 
samband härmed, som han år 1757 såg yttersta domen ga 
öfver världen, enligt hans mening naturligen blott och bart 
en moralisk akt. Efter ett nytt besök i London, utmärkt af 
samma nästan abnorma aktivitet, som ett par gånger förut 
visat sig (hans religiösa åskådning började nu klarare ut- 
bildas), återvände Swedenborg åter till Sverige år 1759. 
Under hemresan passerade han Göteborg, och det var då, 
som den kanske mest omtalade händelsen i hela hans lif 
tilldrog sig. Han var inbjuden till en välkomstfest hos en 
handlande Castel i staden; midt under samkvämet aflägsnade 
sig Swedenborg (omkr. kl. 6 e. m.) med alla tecken till för- 
skräckelse men kom strax åter och meddelade, att en stor 
eldsvåda utbrutit på Södermalm i Stockholm. Under kvällen 
var han synbart orolig och gick flere gånger ut; hans eget 
kära hem var hotadt, sade han. Efter några timmar medde- 
lade han emellertid gästerna, att eldsvådan vore släckt, och 
han uppgaf hvilka kvarter den hade härjat. Gästerna spredo 
berättelsen i staden, och följande dag talade hela Göteborg 
därom. Men först dagen senare kom en underrättelse från 
Stockholm, hvilken fullkomligt stämde med Swedenborgs 
uppgifter. — Berättelsen om denna händelse är i ofvanstående 
form meddelad af ingen mindre än Kant; den återges af flere 
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andra samtida och synes vara allt för väl bevittnad för att 
kunna betviflas. Den är ett exempel på Swedenborgs märk- 
liga förmåga af telepati, fjärrskådning, en egenskap, som 
ju för öfrigt ingalunda är egendomlig för honom ensam. 
Efter Swedenborgs ankomst till Stockholm tilldrog sig 
en annan händelse, som på sin tid lät tala om sig ännu 
mera än eldsvådans iakttagande. Holländske ministern i 
Stockholm, de Marteville, hade därstädes aflidit; och ett kvitto 
på af honom utbetalda 25,000 floriner hade förlagts, utan att 
madame de Marteville kunde återfinna det, då hon åter 
kräfdes på summan af den hänsynslöse fordringsägaren. Då 
fick hon en dag den idén att besöka den hemkomne Swe- 
denborg, som var hennes närmaste granne i Stockholm. 
Swedenborg mottog henne i en vacker trädgård; men på 
hennes fråga efter sin aflidne man svarade andeskådaren, att 
han ej kände denne. Då Marteville var sändebud i Stock- 
holm, hade Swedenborg vistats i London. Åtta dagar senare 
syntes herr de Marteville i drömmen omkr. kl. 2 på morgonen 
för sin hustru och meddelade henne, hvar hon skulle åter- 
finna icke blott penningarne utan äfven ett hårsmycke med 
tjugu briljanter, som likaledes var borttappadt. Hon steg 
genast glad upp och fann allt det förlorade på uppgifna 
platser; därpå lade hon sig åter och sof länge. Då anmäldes 
vid 11I-tiden på f. m. Swedenborg. När han togs emot, be- 
rättade han, att han föregående natt ändtligen träffat den 
aflidne Marteville i andevärlden, och att denne haft mycket 
brådtom, emedan han skulle bort och meddela sin hustru 
en viktig upptäckt innan han flyttades längre bort i ande- 
världen. — Denna berättelse är lämnad af madame de Marte- 
villes andra man, en framstående general, under liflig för- 
säkran om dess verklighet. I en något annan form omtalar 
Kant samma tilldragelse; olikheten består egentligen däri, att 
enligt honom skulle Swedenborg själf hafva uppenbarat lön- 
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lådan där kvittot låg gömdt. — Swedenborg själf bekräftar 
i ett bref till landtgrefvens af Hessen minister bägge de här 
relaterade händelserna och ser i dem intet underbart. 

Åren 1760 och 1761 tillbragte Swedenborg i Sverige, 
delvis lifligt deltagande i riksdagsförhandlingarne. Det var 
nu, som han erhöll den bekanta elogen af baron Höpken på 
grund af sitt betänkande om Sveriges finanser. Äfven ingrep 
han i utrikespolitiken såsom ifrig förespråkare för en allians 
med Frankrike. Efter riksdagens slut begaf han sig år 1762 
åter ut på resor. Denna gång blef Amsterdam hans hufvud- 
säte för flera år, ehuru han visserligen fortfarande ofta bytte 
om vistelseort. Åren 1762—069 äro de mest betydelsefulla 
för den fulla utbildningen af hans nya religionsfilosofiska 
system; flertalet af hans religiösa skrifter äro under denna tid 
författade och tryckta i Holland. Det vore måhända en gif- 
vande uppgift för kyrkohistorisk forskning att undersöka, i 
hvad mån de många egendomliga problemen i hans teologi 
kunna belysas genom jämförelse med de samtida underliga 
religiösa sektbildningar, hvilka hade sin hufvudhärd i Holland. 
Den grund, på hvilken hela hans religion hvilade, var män- 
niskokärleken. Honom tillkommer ock äran att ha varit en 
af de första, som predikat korståg mot negerslafveriet. 

Under denna tids resor vann ock Swedenborg de vänner, 
hvilka skulle blifva af största betydelsen både för utbred- 
ningen af hans religiösa åskådning och för bevarandet af hans 
bild i dess verkliga orginalitet. Sannolikt år 1765, då han 
var på besök i Göteborg, knötos till honom med bestående 
vänskap lektorerna Beyer och Rosén. I Stockholm fann han 
sin intimaste vän i kassören vid Stockholms bank C. Robsahm, 
hvilken i sina memoarer öfver Swedenborg gifvit präktiga in- 
blickar i dennes enskilda lif. Bland Swedenborgs tyska vänner 
från denna må blott nämnas Jung-Stilling, Oettinger, Lavater 
och i viss mån Mattias Claudius och fader Oberlin — alltså 


EMANUEL SWEDENBORG SOM NATURFORSKARE 547 


likasom i Sverige just de män, hvilka gent emot tidens ratio- 
nalism bevarade en djupare och mera äkta kristendom. Äfven 
i England synes han med kärlek ha omfattats hufvudsakligen 
af män ur metodismen, den faktor, som mer än något annat 
bevarade England från kontinentens religiösa förfall och gaf 
det ledningen i 19:de århundradets kristna historia. Närmast 
Swedenborg stodo här en pastor Thomas Hartley, som erbjöd 
honom ett fridens hem i England, när förföljelserna i Sverige 
började, samt fysikern d:r H. Messiter, som under hans sista 
sjukdom vårdade honom. Äfven dansken general Guxen 
förtjänar att nämnas; han har till eftervärlden bevarat många 
viktiga drag ur Swedenborgs lif. 

Swedenborg hade under sin vistelse i Holland öfver- 
skridit åttio år, men kärleken till hemlandet hade icke svikit; 
han ville vända hem och sluta sina dagar i frid hemma. Det 
gick honom icke efter beräkning. När han 1769 återkom, 
möttes han visserligen af välvilja från de till riksdag försam- 
lade biskoparnes sida; och han blef t. o. m. bjuden ensam 
på diner hos konungen och drottningen, en sällsynt utmär- 
kelse. Men han hade icke den gamla resonnansen. Vänner 
och släktingar voro dock mestadels döda eller skingrade. 
Däremot hade kännedomen om hans religiösa nyheter tagit 
fart, och han betraktades mångenstädes som en farlig sekt- 
makare eller en förryckt. Mot Beyer och Rosén hade rätte- 
gång begynt. I prästerståndet väcktes förslag om att konfi- 
skera hans egna skrifter, och deras införande i landet förbjöds. 
Försöken att få en rättegång igångsatt mot honom själf stran- 
dade dock på konungens motstånd. Swedenborg vädjade 
själf högtidligen från både prästerståndet och rådet till riks- 
dagen i sin helhet som enda rätta domaren öfver hans reli- 
giösa verksamhet. Sin protest mot den behandling, hans 
lära rönt i Sverige, inlämnade han till vännen Robsahm på 


banken och afreste redan samma dag (i augusti 1770) från 
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Sverige tillbaka till Holland. Resan företogs ej blott på grund 
af oviljan i Sverige utan äfven för att trycka den bok, som 
han nu med samlandet af sina sista krafter fullbordat, och 
som skulle blifva den mest spridda af alla hans skrifter, »vera 
christiana religio» (utkommen 1771). 

Så var den gamle mannen, som nu nalkades oo-talet, 
åter ute på hemlösa färder. Härunder hamnade han slut- 
ligen i London. Penningarne började tryta, men han ville ej 
betunga sina vänner, utan hyrde sig in hos en tarfiig barbe- 
rare. Här träffades han julaftonen 1771 af slag, som förla- 
made ena sidan; och han blef sängliggande. Hartley och 
Messiter besökte honom ibland; och när han kände döden 
nalkas, aflade han inför dessa två en högtidlig förklaring, att 
allt hvad han under sitt lif förkunnat och skrifvit om religionen 
och andevärlden vore full sanning. Äfven svenske legations- 
pastorn i London Ferelius tillkallades och gaf honom natt- 
varden efter luthersk ritus. I Sverige hade man alldeles för- 
gätit honom. Ingen tog notis om hans sjukdom; man un- 
derrättade honom ej ens om hans systers nyligen timade 
död. När Swedenborgs krafter började afmattas, hemsöktes 
han af onda andar, som ville gripa honom; och folk kunde 
utanför på gatan höra, huru han högljudt disputerade med 
andarne och sökte öfverbevisa dem om, att han hörde him- 
melen och ej helvetet till: När han slutligen låg på sitt 
yttersta, voro den fattige barberaren och hans hustru de enda, 
som mottogo den en gång världsberömde svenskens sista 
önskningar. Hans följeslagare genom lifvets alla skiften, häns 
stora hebreiska bibel, stannade hos pastor Ferelius. I stillhet 
begrofs Swedenborg i svenska kyrkan i London, fjärran från 
släkt och vänner, som förskjutit honom, borta från fädernes- 
landet, som förgätit honom. : 

Vi svenskar pläga — med full rätt — i ärestoder och 


minnesfester fira de män, som på krigets eller politikens fält 
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fört vårt land till storhet; men vi ha icke mindre rätt och 
plikt att fira de store mäns minne, hvilka gifvit vårt land en 
ärad plats på det fredliga kulturarbetets värld. Och då får 


Emanuel Swedenborg af oss icke glömmas. 


Hjalmar Holmquist. 


Johan Tobias Beck. 


Den 22 Febr. 1904 firades i fubingen ett hundraars- 
minne. Man ville därmed upplifva och hugfästa hågkomsten 
af den vördade professor Beck, som föddes för 100 år sedan 
de Eke BOA Dar Beckstpersons am tamuigenibekante 
vårt land inom den teologiska världen, torde några ord till 
hans åminnelse här vara på sin plats. 

Beck var född i staden Balingen i Wirtemberg, där 
hans fader var borgare. Han uppväxte i ett enkelt och gud- 
fruktigt hem och studerade dels i sin födelsestad, dels på 
seminariet (gymnasiet) i Urach och slutligen vid det s. k. 
»Stiftet> i Tibingen, ett pensionat, där teol. studerande åt- 
njuta fritt underhåll. 

0 1827 blef Beck pastor i en aflägsen landsförsamling 
Waldthann, där han genast fick en allvarlig kamp med råa 
seder och andlig förvildning. År 1829 kallades han till stads- 
pastor i Mergentheim, där han tillika verkade såsom ung- 
domens lärare. Han vann här mycket förtroende och ådrog 
sig redan uppmärksamhet såsom teologisk författare. På 
grund häraf blef han år 1836 kallad såsom professor till 
Basel, där man upprättat en fri teologisk professur. Han 
verkade där till år 1843 under växande anseende såsom teo- 
logisk lärare och författare. Men med sin skarpa blick och 
omutliga sanningskänsla upptäckte han snart många svag- 


heter hos den i Basel rådande religiösa riktningen särskildt inom 
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det bekanta missionssällskapet därstädes, mot hvilka miss- 
riktningar han icke skydde att öppet uttala sig. Han mottog 
därföre också icke ogärna en kallelse år 1843 till en ordi- 
narie professur i Täbingen i dogmatik, etik och exegetik. 
Med hans professorsämbete följde också första predikantsbe- 
fattningen vid stadens kyrka. — Det kan vara af betydelse 
att omnämna att vid Becks kallelse till Täbingen medverkade 
kraftigt den därvarande professorn F. C. Baur, hvilken, trots sin 
Beck så motsatta teologiska åskådning, dock högaktade ho- 
nom »för hans karaktärsfasta själfständighet och originella 
forskarsinne». 

Såsom professor i Tubingen verkade Beck i 35 år ända 
till sin död vid julen 1878, och här nådde hans verksamhet 
och inflytande sin höjdpunkt. 

Det inflytande Beck öfvade sträckte sig icke blott till 
hans fädernesland utan till Tyskland i det hela, äfvensom 
till våra skandinaviska länder, isynnerhet Sverige och Fin- 
land, ja, äfven till Amerika. Studerande från alla dessa länder 
vistades flitigt i Täbingen, ofta flera terminer, och Becks 
stora lärosal var alltid fylld. Bland hans åhörare och vänner 
från Finland kunna vi nämna den nu hädangångne teol. 
professorn Ingman och den nuvarande ärkebiskopen i Åbo 
Johansson, från Sverige den hädangångne professorn Myrberg, 
vår nuvarande ärkebiskop m. fl. Den oss välbekante pastor 
Funcke hörde också till hans lärjungar. 

Beck var hvad man kallar en bibelteolog i strängaste 
mening, i Bengels anda. En motståndare till honom sade, 
att han representerade den »bibliska radikalismen». I lef- 
vande öfvertygelse om bibelns gudomliga ursprung och inspi- 
ration sökte han att omedelbart ur densamma utveckla ett 
dogmatiskt och etiskt system. Därvid fingo kyrkans bekän- 
nelseskrifter för honom en underordnad betydelse, ehuru han 


alltid uttalade sig om dem med största aktning. Men å andra 
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sidan framhöll han allvarligt, huru bibeln måste betraktas som 
ett organiskt helt och tolkas »pneumatiskt» i det helas ljus, 
framför allt från sin medelpunkt Kristus. Han var en mä- 
stare i behandlingen af bibelns inre sammanhang och i 
framdragande af dess djupheter. Han uttalade sig mycket 
strängt och med profetiskt allvar mot en förstelnad ortodoxi 
och en teologisk spekulation på fri hand, och på samma 
gång mot de många missriktningar han upptäckte i tidens 
andlighet. 

I många stycken representerade han en friare, förinnerligad 
uppfattning af kristendomen, men alltid med sträng begränsning 
till det för oss uppenbarade. Att intränga i Guds inre väsens 
hemligheter, sade han, »vore att bränna vingarna genom att 
flyga i ljuset». Han framhöll på det bestämdaste på samma 
gång Kristi gudomliga höghet och hans underordnande under 
Fadern (jfr Joh. 14: 28). Vid framställningen af läran om 
rättfärdiggörelsen erkände han visserligen det i den lutherska 
dogmatiken så mycket framhållna »tillräknandet», men gjorde 
tillika gällande, att detta måste vara förbundet med en lifs- 
meddelelse, d. v. s. rättfärdiggörelsens oskiljaktiga samman- 
hang med den nya födelsen. 

Han var viss om ett Guds andes nådesarbete äfven bland 
hedningarna och andra med dem jämförliga människor och 
erkände villigt betydelsen af förberedande ståndpunkter i det 
andliga lifvet. I sammanhang härmed kunde han icke annat 
än vidhålla möjligheten af Guds nåds verksamhet äfven 
Portom tiden (jfr i Petr. 3: 19 f.) för. dem som icke i detta 
lifvet afgjordt förkastat en dem fullt och klart erbjuden nåd. 
Men han stod i bestämd motsats till vissa i hans fädernesland 
förhärskande riktningar, som lärde en ovillkorlig alltings åter- 
ställelse. För öfrigt lefde Beck själf i en lefvande väntan 
på Kristi tusenåriga rike. 

Såsom person var Beck en djupt allvarlig och helgad 
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kristen, med utpräglad böjelse för det enkla, nyktra och na- 
turliga.  Själf arbetade han ofta i en liten vacker vinbergs- 
plantering, som han ägde i Tiäbingen. Och i ett litet lusthus 
på densamma tillbragte han gärna sommaraftnar i vänligt 
umgänge med bekanta. 

Dagligen plägade han också en stund efter middagen 
företaga långa promenader i Täbingens sköna omgifningar, 
under samspråk med vänner och lärjungar, som ofta i långa 
rader åtföljde honom. Han var utomordentligt väl bekant 
med allt i sin hemtrakt och sitt fosterland. Däremot var 
han icke mycket berest där utanför. Det honom närbelägna 
Schweiz hade han visserligen besökt, men in i Italien hade 
han aldrig velat komma. Han »fruktade att förvekligas af 
dess yppiga natur». Hafvet hade han aldrig sett, ehuru han 
gärna önskat det. I allmänhet uttalade han sig skarpt mot 
mångsysslande och måängläseri och yrkade på koncentrering 
till det väsentliga. »Man muss sich beschränken können>, 
sade han. 

Fans personliga umgänge var för dem som kommo 
honom närmare i hög grad uppbyggligt, tuktande och lärande. 
De korta, kraftiga ord han yttrade till svar på frågor eller 
vid förekommen anledning hade en egendomlig kraft att 
bränna sig in i minnet. Och den som skrifver dessa rader 
känner det som en verklig skatt att hafva samlat ett förråd 
af sådana uttalanden. 

Vi hafva af Beck en hel del dyrbara arbeten af oför- 
gängligt värde: en större och en mindre dogmatik (Glau- 
benslehre), en större och en mindre etik och flera exegetiska 
arbeten. Af synnerlig betydelse äro hans »Kristliga tal» 
(han kallade dem med afsikt icke predikningar) i sex band. 
Ett urval af dessa är utgifvet såsom en årgång på svenska af 
den aflidne arkivarien Vilhelm Bergman. På svenska hafva vi 


äfven öfversatta Becks förklaring öfver Timoteusbrefven, hans 
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»Pastoralläror», äfvensom hans »Tankar ur och efter skriften», 
de sistnämnda en rik källa af pastoral vishet. 

Becks lefnadsbild är utförligt och väl tecknad af n. v. 
professorn Riggenbach. Hans många vänner i Tyskland hafva 
till hans åminnelse förenat sig om utgifvandet af en liten 
tidskrift » Mittheilungen aus und nach der Schrift», tryckt såsom 
manuskript och som erhålles blott genom direkt rekvisition 
hos Dekan Werner i Biberach i Wärtemberg. I denna tid- 
skrifts nummer 7—8 för i år förekomma värderika medde- 
landen om Becks person och lärosätt. — Becks vänner samlas 
äfven till årliga sammankomster i Stuttgart. 

Såsom prof på, huru Beck talade till sitt teologiska au- 
ditorium i Täbingen, anföra vi (i öfversättning af en bland 
hans svenska vänner)” ett af hans bekanta inledningsord (An- 
sprachen) vid början af hans föreläsningar. 

» Världen omkring oss antager alltmer gestalten af en 
irrgang, i hvilken det, synnerligen för ungdomen, är svårt att 
finna sig tillrätta. — Jag fattar ej i sikte något särskildt om- 
rade, vill ej" heller famna det hela, men väl i enskilda, väsent- 
liga drag angifva, hvad som fyller tidens andliga luftkrets och 
är källan till så många kännbara skador, utan att man, vid 
klagan öfver dessa skador, söker för sig klargöra deras 
upphof. 

Hufvudströmningarna i det moderna lifvet äro kunskaps- 
strömningen (Wissensströmung) och känsloströmmningen. Och 
den ena eller andra förefinnes ej blott inom ett visst bestämdt 
område, stånd, ålder eller kön, utan förhärskande flyta de 
samman i hvarandra inom de mest skiljaktiga lifsområden. 
Det är blott blandningens grader, former, färger, som växla. 
Ej blott inom fackvetenskaperna sväller kunskapsapparaten, 
kunskapsämnet och det tillägnade kunskapsmåttet allt mera 
ut ända därhän, att man riskerar att spricka eller att kväfvas. 
Äfven i folklifvet, till och med i barna- och kvinnovärlden, 
inbryter från alla områden en massa vetande som en öfver- 
svämning. Allt — äfven kokkonst och slöjd — skall veten- 
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skapligt konstrueras. Talangen och »skolan» draga allt, både 
det närmaste och mest aflägsna, det högsta såväl som det 
allra enklaste, inför sin domstol, med en orubblig tillförsikt, 
som tror sig om att fälla ofelbara domslut. Men gentemot 
denna tvärsäkra själftillit står som den påtagliga vederlägg- 
ningen ett virrvarr af motsägande åsikter och riktningar, som 
bli allt ohjälpligare intrasslade och ur hvilka framgå allt- 
mer hotande konflikter inom det offentliga lifvet både på 
det politiska och kyrkliga området, för hvilkas lösning alla 
tidens makter förgäfves uppbjuda sina krafter. 

Vid sidan af denna öfverdrifna, hållningslösa kunskaps- 
odling, som tror sig kunna sätta sig öfver både pedagogiska 
och moraliska skrankor, går en likaså hänsynslös och omåttlig 
uppodling af känslolifvet både inom det enskilda och all- 
männa lifvet, från barndomen ända till sena ålderdomen. 
Teater, romaner, musik, skön konst intaga ett allt större rum. 
De förvandla de verkliga förhållandena till overkliga inbill- 
ningsfoster och tillerkänna dessa en suverän giltighet, som 
höjer dem öfver hvarje sedligt ansvar. 

Under inflytandet af de båda nämnda hufvudstämningarna 
i den moderna kulturen blir nu förståndet öfverflygladt, dels 
af en massa osmält och osmältbart, olikartadt vetande, dels 
af obestämda, brokiga, romantiska känslointryck från allt slags 
litteratur och dyl: Det blir en lekboll för härskande sken- 
tankar och hastigt uppflammande känslor. Utväxterna häraf 
blanda sig så om och in i hvarandra, att t. ex. den moderna 
kvinnan spelar tänkare (vernänftelt), under det att den mo- 
derne mannen agerar sentimental. I sina så kallade mönster- 
exemplar framstår kvinnan som tänkare och forskare, docent 
och student, talare och skriftställare, under det att den moderne 
mannen ända till koketteri återspeglar kvinnans känslosamma 
svärmiska väsen. 

De fromma i tiden önska och lofva sig räddningen från 
religionen, kristendomen och kyrkan, men äfven inom dessa 
områden återfinner man denna dubbelskada af en förvuxen 
kunskaps- och känslokultur. Pestsmittan af detta urartade 
kunskaps- och känsloväsende har äfven där blifvit en allt be- 
härskande makt, och det förmenta religiösa räddningsmedlet 
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bidrager allt mer till öfverskylande och förskönande, ja, ock 
till stegring och utbredning af det onda, därigenom att till 
kunskapsmörkret sällar sig också ett trosmörker, som vet att 
gifva äfven åt det mest motsatta skenet af en viss from känslo- 
samhet, en viss kristlig lyftning och färg. På det religiösa 
området blifva tänke- och talesätten allt mer exalterade, fan- 
tastiska, uppblåsta. En i drömmar om storverk och stormakt 
högt flygande verksamhetstörst förskingrar och förbrukar det 
sammansmältande kraftkapitalet, och under storslagna planer 
om framtida praktbyggnader gå de äkta sedliga grundvalarna 
för både de himmelska och jordiska ordningarna alltmer 
sin upplösning till mötes. 

Huru skall nu detta hjälpas? I hvarje fall endast där- 
igenom att enhvar, teologer och teologie studerande ej minst 
redan under studietiden, på allvar söker skydda sig mot denna 
farsot. Sen fienden rakt i ögat med den fasta föresatsen: 
Jag vill ej ägna mig åt denna dyrkan af ett i sig själf för- 
mörkadt vetande med sina storhetsinbillningar och storverks- 
drömmar. Under mina studier vill jag odla ej blott vetandet 
utan samvetet och den af samvetet behärskade wiljan. Och 
då äfven viljan och samvetet måste ledas af den äkta kun- 
skapen, för att ej själfva hemfalla åt ett falskt kunskaps- och 
känsloväsende, så gäller det framför allt annat sanningen. 
Men det är ej nog blott med ett formellt och abstrakt tän- 
kandes sanning, som icke kan lösgöra sig från skenet af 
tingen, ej heller från ett själfviskt jags bedrägliga slutled- 
ningar. Nej, det gäller den sanning, som upplyser och skär- 
per mitt samvete, förbättrar min vilja, förädlar och stärker 
henne till bekämpande och besegrande af min sinnlighet och 
min högmodiga andlighet. Det gäller den sanning, som tuktar 
min kringsvärmande känslosamhet och lägger band på min 
fantasi. Denna sanning finnen I klar, ren och fullständig blott 
i den heliga skrift och genom bön. Men båda måste brukas 
ej endast till näring för vetande och känslolif, ej endast för 
tankeoperationer och inre rörelser, ej blott för begreppsbild- 
ning eller inre lugnande och yttre beställsamhet, utan för sam- 
vetsbildning och viljebildning. 

Men detta fordrar en sådan kunskapsförmågans verk- 
samhet, som använder sanningarne till egen undervisning och 
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bestraffning, till förkofran och tukt i det rättfärdiga väsende, 
som i lag och evangelium gör sig gällande. Man skall alltså 
sätta som sin uppgift ej blott att kunna trösta sig med sina 
synders förlåtelse och att hos sig framkalla fromma tankar 
och känslorörelser, utan att kämpa den goda kampen (1 Tim. 
6: 12), för att från en naturlig människa, i skolan och kyrkan 
fostrad, kunna blifva en Guds människa, skicklig till allt godt 
verk (2 lm. 3: IA Det galet medfandtarordep ersonig 
tillägnelse af det såsom sanning insedda och därigenom £karak- 
tärsbildning. Tron dock Herrens ord: »Den som gör san- 
ningen kommet till ljusetsik(JOoh3H2T)Fohvarsoenfenssom 
hör dessa mina ord och gör dem, honom skall jag likna vid 
en klok man, som byggde sitt hus på hälleberget» (Matt. 7: 24). 
Där ar intet löpande och stormande; det aren vandrings 
ljuset, det är ett byggnadsarbete; det är en lifsväg och en 
lifsbyggnad i ens eget inre under uthålligt och tåligt farande 
efter målet. Så skall hos eder utvecklas den af Herren be- 
römde »kloke man», af hvilken blir en »trogen Jesu Kristi 
tjänare», en »vis byggmästare» (I Kor. 3: 10), ej en blott 
tänkare eller vetare, ej en känslomänniska och svärmare, ej 
en projektmakare, aktör och dyl. Det utvecklar sig en vis 
man, som ej låter sig mästras eller förryckas af känslans, 
vetandets och verksamhetslustens retelser, utan lär sig att 
behärska detta och använda dem i en besinningsfull san- 
ningens tjänst. 

Edra studier gifva eder mycket att läsa och lära, som 
"har med sig hvarjehanda lockelser för anden, sinnet och fan- 
tasien. Men laären, cdematt corar en ratt atskillmadhisata 
ej låten allt, som I hafven att lära, tränga in i eder person- 
lighet. För den personliga tillägnelsen bören I välja blott 
det, som gör eder visa till räddning från villfarelse och synd, 
till förbättring och helgelse. Och det skolen I ej blott höra, 
läsa och lära, utan peronligt tillägna eder småningom och 
gradvis. Blott så försiggår uppstigandet till det som högre 
är (ascensus ad superiora), och till den högsta makten (numen 
supremum), till hvilken vår ande måste lyfta sig bedjande 
och tillbedjande. Blotta tänkare, vetare, känslosamma och 
beställsamma människor blifva inga karaktärer, allra minst 
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med gudomlig prägel. Sådant vetande skall just därför, äfven 
då det har kristendomen och kyrkan till föremål, en gång 
upplösa sig i dunst, när den allt siktande döden, som väntar 
oss alla, ej blott närmar sig utan hos människan gör sitt in- 
träde. Ty blott den äkta karaktären är det hos människan 
sammanhållande och förblifvande. Jag säger detta allt, emedan 
det är min önskan att I blifven i rätt mening själfständiga, 
så att I hvarken förstelnen i mänskliga traditioner, ej heller 
låter eder kringdrifvas af allehanda lärdomsväder och lockas 
in på bedrägliga mänskliga irrvägar. 

För mig gäller här edert sanna väl, och det desto mer, 
ju äldre jag blir. Jag har gjort upp räkningen med lifvet. 
Men det ligger mig nu också om hjärtat att åt eder kunna 
meddela hvad jag under mitt långa lif erfarit och så visst 
vet, som stode det för mig; och detta på det att I ej måtten 
behöfva betala så dyra lärpenningar och vid slutet af edert 
arbete nödgas säga: Det har varit förgäfves'.» 


W. Rudin. 


Granskningar och anmälningar. 


BLASS, FRIEDRICH, Uhber die Textkritik im Neuen Testament. 

Leipzig, A. Deichertsche Verlagsbuchhandl. 1904. Pris 

80 pf. 

Ofvanstående skrift utgöres af ett föredrag, som af den 
bekante professorn i klassisk filologi vid universitetet i Halle 
D:r Friedrich Blass hållits vid en teologisk konferens i Eise- 
nach sistl. 25 maj. Blass har genom sin förträffliga »Gram- 
matik des neutestamentlichen Griechisch>» gjort sig känd så- 
som en grundlig kännare af nya testamentets grundspråk. 
Han har äfven sysslat med textkritiska studier, hvarom det 
af honom utgifna arbetet om Johannesevangeliets text vitt- 
nar. I föreliggande föredrag uttalar han i fråga om textkri- 
tiska grundsatser en uppfattning, som icke öfverensstämmer 
med den vanliga. 
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Hittills har det ju ansetts såsom det riktiga tillväga- 
gångssättet, att den svårare läsarten i en text vore att före- 
draga. 'Blass anmärker, och det med en viss. ratt, att detta 
förfaringssätt hvilar på det oriktiga antagandet, att de flesta 
af felen i våra texter gjorts med beräkning. »Kein Kalligraph>, 
säger han — »und ein Schmierer noch weniger — achtete 
beim Abschreiben darauf, ob etwa fir diesen Ausdruck jener 
deutlicher oder statt dieser Wortfolge jene häbscher sein 
wärde; nur das etwa wäre möglich, dass einer einmal aus 
Faulheit ausliess, was ihm fär den Sinn entbehrlich schien.» 
Westcott-Hort resonnerar, som bekant, ofta på följande sätt. 
Af tvenne läsarter, af hvilka den som innehålles i B. är obe- 
griplig, den andra däremot tydlig och klar, måste den sist- 
nämnda misstänkas som en godtycklig ändring; läsarten i B. 
bör därför betraktas som den ursprungliga och intagas i texten. 
I motsats däremot häfdar Blass, att man måste bryta med 
denna grundsats »uberall da, wo dies nicht die relativ, d.: Bh. 
fur uns, sondern die absolut unverständlichere ist». Hand- 
skrifter, som äro mycket yngre än de oss kända äldsta, kunna 
i AÅera fall gifva en riktigare text än dessa. Om de öfverens- 
stämma med citat från t. ex. en Ireneus och Tertullianus 
eller med öfversättningar sådana som de gammallatinska och 
Syriska, visa, de isjalltvar verket en aldter text. blasskhan 
därför fullt rätt, då han säger: »Ganz junge Minuskeln bezeugen 
oft uraltes Gut; der Vorzug des Alters ist einer von zweltel- 
haftester Art.» 

Med afseende på konjekturer häfdar Blass deras princi- 
piella berättigande. Under den tid, som skiljer våra aldsta 
handskrifter från originalen, då afskrifter togos af afskrifter, 
måste helt naturligt blott i följd af afskrifvarnes bristande 
uppmärksamhet många oriktigheter kunnat insmyga sig. Tryc- 
kerikonsten var ju icke uppfunnen, och först den hade knnnat 
göra den ursprungliga texten fast och säker. Af den mängd 
citat, som förekommer t. ex. hos en Augustinus, framgår otve- 
tydigt, att han användt flere nya testamenten, i hvilka texten 
icke varit identisk, och då originalen nu en gång äro förlo- 
rade, tvingas man åter och åter att söka efter den ursprung- 
liga texten och nödgas då i många fall använda konjekturer. 
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Är en konjektur riktig, är det i alla händelser stor sannolikhet 
för, att något objektivt vittne för densamma skall kunna upp- 
visas. Blass anför därpå flera belysande exempel. Vi anföra 
blott ett. I Johannes 19: 29 ha alla våra majuskelhandskrifter 
Hscwx4, men ett rö måste ju synbarligen anses som ett olämp- 
ligt redskap att därpå fästa en svamp för att räcka den kors- 
fäste. Ett sådant fanns väl icke heller på Golgatha. GCame- 
rarius menade på sin tid, att det ursprungligen stått 5oo0 = 
lans, som ju var ett där tillgängligt och för ändamålet lämp- 
ligt verktyg. Man har sedan funnit denna konjektur, som 
sannolikt är riktig, i en minuskelhandskrift. 

Vid sin behandling af textkritiken får Blass anledning 
att anställa en jämförelse mellan denna och den s. k. högre 
kritiken eller litterärkritiken. Textkritiken har sin förutsätt- 
ning däri, att de föreliggande texterna i handskrifterna af- 
vika från hvarandra. Den kan under vissa omständigheter 
komma till afgörande resultat. Så har den på objektiva 
SKUNGSKE SjOrEE visst attt, exröolhanhesit och slutet 
af Markusevangeliet icke höra till den ursprungliga tex- 
ten. I manga fall maste den dock stanna vid ett »non 
liquet». — LDLitterärkritiken åter har sin förutsättning i den 
fullt berättigade åstundan att vinna klarhet öfver en skrifts 
uppkomst. Traditionen därom kan ju vara oriktig. De grun- 
der, efter hvilka man afgör, äro i regeln så kallade inre. Här- 
vid beklagar Blass med en viss rätt, att de nytestamentliga kriti- 
kerna föga eller intet känna till den antika litteraturen, »sondern 
ohne jede allgemeine Vorbildung direkt an den Einzelfall oder die 
Einzelfälle herangehen. — Es haben sich eine Unmenge Leute 
damit (mit der höheren Kritik) beschäftigt, natärlich, indem 
weder viel Gelehrsamkeit dazu gehört, noch ein Ballast von 
Bächern; das neue Testament und vor allem der eigene Kopf 
liefert das meiste». De frågor, med hvilka litterärkritiken 
sysselsätter sig, äro ju af stort intresse. Men i fråga om re- 
sultaten har litterärkritiken i motsats mot textkritiken, som, såsom 
nämndt, har flere säkra sådana, »kaum ein einziges», säger Blass. 
Han anför flere belysande exempel på dess sätt att resonnera. 
Vi anföra ett: »Ich las einmal bei einem sog. Teologen, der 
Bericht der Apostelgeschichte iber Paulus” Unterredung mit 
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dem Landpfleger Felix (24, 25) zeige eine von Anschauung 
und Kenntniss des Paulinismus weit entfernte Zeit; denn Paulus 
rede da von Gerechtigkeit und Keuschheit, nämlich statt von 
Gesetz und Gnade».(!!) Här kan man icke, säger Blass, an- 
vända Festus ord: »Paulus du rasar; de många böckerna ha 
gjort dig rasande», utan här måste man säga »de få böckerna», 
ty kände kritikern t. ex. Plato, så skulle bekantskapen med 
denne rike och hvarje gång på olika sätt framtradande per- 
sonlighet skydda honom emot att i Paulus se en man, »der 
nur zwei und drei Begriffe hätte und bei jedem Anlass, vor 
jedem Hörer, stets nur diese drei Begriffe vorzubringen ver- 
möchte». Litterärkritiken är alltför ofta behärskad af förut- 
fattade meningar. För textkritiken ligger godtycklighet vid 
textens behandling icke så nära. Genom den har man icke 
heller anledning att frukta, att nya testamentets text skall 
förlora någonting. »Ganz im Gegentheil», med dessa ord af- 
slutar Blass sin skrift, >»man soll den Schmutz nicht schonen, 
der sich in den Jahrhunderten angehängt hat, und vor der 
Bibel Respekt haben, aber nicht vor den Abschreibern».. — 

Man genomläser uppsatsen med intresse, äfven om man 
icke alltid är ense med författaren. al AK 


ROSENQVIST, G. G., Moderna Sträfvanden för Etisk Kultur. 
Akademisk Inbjudningsskrift. Helsingfors Osakeyhtié 
Weilin & Göös Aktiebolag 1904. 


Förf. till ofvannämnda skrift, hvars hufvudsakliga inne- 
håll vi härmed gå att referera, anmärker i inledningen till 
densamma, hurusom, i trots af den materialism och mammo- 
nism, hvaraf vår tidsålder behärskas, det likväl icke saknats 
en mäktig social-etisk underström, hvilken här och där brutit 
fram i en uppoffrande verksamhet för ädla, sedliga uppgifter, 
såsom t. ex. antislafverirörelsen i England och Amerika, 
kampen mot alkoholen, prostitutionen och kriget, arbetet för 
kvinnans frigörelse, reformkrafven på pedagogikens, straff- 
rättens och fängelseväsendets område m. fl. Hit hör äfven 
den mäktiga sociala rörelsen likasom och de kristna kyrko- 
samfundens allt lifligare verksamhet för lösandet af praktiska 


GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR : 3561 


uppgifter på den inre missionens område. Men i de moderna 
sträfvandena för etisk kultur möter oss en rörelse, som vill 
omfatta sedligheten i dess totalitet i såväl det individuella 
som sociala lifvets former, på samma gång den vill frigöra 
moralen och arbetet för dess höjande från hvarje förbindelse 
med religion och metafysik, kyrka och teologi. 

Representanterna för denna etiska kultur peka på 
Immanuel Kant, den främste bland Tysklands upplysnings- 
män och humanister, såsom sin föregångare. Det var i 
Amerika, som de moderna sträfvandena för etisk kultur först 
konsoliderades och skapade sig ett yttre uttryck i det af d:r 
Felix Adler år 1876 i New York grundade samfundet för 
etisk kultur — »Society for Ethical Culture». Detta sam- 
funds mål skulle vara att införa den vetenskapliga etikens 
sanningar i medmänniskornas sinne och hjärtan, att bringa 
dem till användning i lifvet. Samfundet kunde följaktligen 
som medlemmar upptaga ej blott den lärde, den teoretiskt 
bildade, utan hvarje människa, oberoende af stånd och bild- 
ningsgrad. Den af Adler organiserade rörelsen, som vann 
liflig anslutning i flera af den amerikanska unionens städer, 
öfvergick snart till Europa och bildade samfund i England, 
Tyskland, Schweiz, Italien m. fl. länder. Nyligen har äfven 
i Japan bildats ett etiskt samfund". Den amerikanska och 
engelska rörelsen ägde sedan 1890 sitt organ uti »Internatio- 
nal Journal of Ethics» och den tyska sedan 1893 i vecko- 
skriften »Ethische Kultur». Sistnämnda år grundades vid en 
kongress i Eisenach ett internationellt förbund, till hvilket 
saväl de tyska som de amerikanska och engelska samfunden 
slöto sig. I Europa ha rörelsens sträfvanden, efter hvad det 
synes, haft en mera doktrinär och teoretisk karaktär, medan 
de i Amerika äfven haft att uppvisa praktiska resultat i en 
metodisk moralundervisning, i söndags- och arbetarebildnings- 
skolor samt i mångahanda humanitära inrättningar. 

De etiska samfundens sträfvanden motiveras däraf, att 
vi lefva i en tid af inre och yttre splittring, i en tid, då tros-, 
; j Såsom en afläggare af Englands "Society for Ethical Culture" torde 
man få anse den här i Sverige af fröken Concordia Löfving startade ”För- 


eningen för det godas befrämjande", som på sin tid utvecklade en ganska 
stor lifaktighet. Anmälarens anm. 


Kyrklig Tidskrift 1904. Häft. 6. 36 
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ras- och klasshat, skepticism och egoism alltmer gripa om- 
kring sig. Oaktadt alla lysande framsteg i yttre kultur, sak- 
nar vår tid inre tillfredsställelse. En omvändelse, en förbätt- 
ring af den allmänna anden är nödvändig, men denna är blott 
därigenom möjlig, att människorna själfva blifva bättre, att 
solidaritetskänslan, rättskänslan, aktningen för människovärdet 
hos dem göres lefvande. »Det som skiljer den etiska rörelsen 
från alla stora och små politiska föreningar å ena sidan, från 
alla speciella humanitetsföreningar å den andra, är dess prin- 
cipiella betonande af sinnelaget, dess försök att ställa den 
enskildes hela personliga lif på basen af sedliga grundvalar, 
på enheten af de högsta humana ändamål». 

Beträffande det etiska samfundets förhållande till kyrkan, 
betingas detta däraf, att etisk kultur icke skall vara de kyrk- 
liga samfundens mål, åtminstone icke själfändamål, hvarför 
man icke af dessa kan vänta en intensiv omsorg om den 
praktiska lefnadsvandeln. Det sedliga och det religiösa lifvet 
äro två skilda ting; för kyrkorna är det senare, för de etiska 
samfunden det förra hufvudsak. De sistnämnda kunna icke 
tillfredsställa den varma längtan efter något öfvernaturligt, 
deras blick är icke riktad på »Jenseits> utan på »Diesseits», 
och deras valspråk är icke »Gud>, utan »Mänskligheten». 
Skillnaden mellan kyrkan och det etiska samfundet angifves 
äfven sålunda: kyrkan fordrar, att man på trons väg skall 
komma till det rätta handlandet, och säger: först tro, sedan 
skall det rätta handlandet komma af sig själft. Det etiska 
samfundet däremot håller före, att man på hvarje människa, 
hennes filosofiska och religiösa åsikter må vara hvilka som 
hälst, har att ställa fordran: var god! Hon skall vara god, 
och £az det, emedan hon skall. Hon skall ock genast utan 
alla omgångar börja att vara god. Den rätta insikten i det 
sedliga handlandets principer skall framgå ur handlandet själft. 
Erfarenhetens, induktionens väg bör äfven på den praktiska 
sedlighetens gebit beträdas. 

Men hafva då icke äfven kyrkorna att vårda sig om 
den etiska uppfostran, och blifva ej i så fall särskilda sam- 
fund med detta mål obehöfliga? Den etiska rörelsens grund- 
läggare har uppkastat denna fråga och besvarar den med att 
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påpeka hindren för kyrkornas verksamhet och framhålla 
gränserna för deras inflytande på folklifvet. Allehanda för- 
villelser och allt slags pedanteri vidlåda, säger han, de kyrk- 
liga moralsystemen, på samma gång vida områden af den 
mest fria och äkta humanitet här blifva obeaktade. Dess- 
utom är den kyrkliga auktoriteten hos många fullkomligt 
undergräfd. I människornas inre lif sammanstöta således de 
etiska grundsatserna och idealen tillika med de vacklande 
stöd, vid hvilka man på konstgjordt sätt förknippat dem, 
eller ock fasthåller man dem utåt under medvetet hyckleri. 
Religionen blir en statsklädnad för byzantismen, bakom hvil- 
ken den inre tomheten och förruttnelsen med möda gömmer 
sig. Från allt detta finnes räddning allenast i en folkupp- 
fostran, som baserar sig på den mest fria och grundliga 
forskning rörande människans och det mänskliga samfundets 
väsen. De etiska samfunden vända sig särskildt till dem, 
hvilka börja känna det tomt och öde inom kyrkorna och 
söka en ny medelpunkt för sitt lf. 

Liksom de etiska samfunden uppdraga bestämda grän- 
ser emellan sig och kyrkorna, utan att vilja ställa sig fientliga 
emot dessa, söka de markera sin afskildhet och säregna 
karaktär gentemot andra samfund, föreningar och sträfvanden 
i nutidens kulturlif. Sålunda vilja de ingalunda blifva iden- 
tifierade med fritänkareförbunden, ej med positivismens, se- 
kularismens och socialismens föreningar. — 

Det af historien bestyrkta, intima sambandet emellan 
religion och moral kunna den etiska kulturens vänner icke 
bestrida. Men dels betrakta de detta samband som någon- 
ting tillfälligt, accidentellt, något som med den stigande upp- 
lysningen och bildningen skall försvinna, dels frånkänna de 
religionen all själfständighet och låta henne blott vara en 
produkt af människornas moraliska känslor och erfarenheter. 
Det ljus, hvari människan ser föremålen för sin religiösa tro, 
är, menar man, uteslutande hemtadt från hennes moraliska 
erfarenhet. Religionen må bestå »såsom tro på det godas 
möjlighet, men en religion, som går därutöfver, hör icke till 
de konstitutiva elementen i den mänskliga naturen». 

Hvad blifva dock mänsklighetens hela hittillsvarande 
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historia, om den religiösa faktorn därifrån eliminerades? — 
Om de mänskliga själarnas historia bekräftat något, så är det 
sanningen af den gamle psalmistens ord: såsom hjorten törstar 
efter vattubäckar, så längtar människosjälen efter lefvande 
Gud. — Finnes det väl en enda yttring af människolif, som 
icke stått under större eller mindre inflytande af människans 
religiösa bestämdhet? 

Att från människonaturen vilja utstryka diviniteten, 
Gudsförhållandet, innebär den mest radikala förkrympning 
och stympning af det mänskliga. »Lika visst som människan 
af sitt eget väsens natur är bestämd till en föreställande och 
tänkande varelse, lika visst som hon af sitt eget väsens natur 
är bestämd till att göra skillnad mellan godt och ondt, rätt 
och orätt, lika visst som hon är nödgad af inre nödvändighet 
att lefva, icke isolerad, utan i samhällen och stater, — lika 
visst är hon kallad till att lefva i väsensgemenskap med 
Gud» (V. Rydberg). 

Men, säga den moderna etiska kulturens standarförare, 
religionen. är ett söndrande element i tolkensturmeDenmeden 
till fanatisk intolerans. Och detta är något, som den etiska 
kulturens vänner särskildt lägga religionen till last. 

Det skall icke förnekas, att religionen äger en förmåga 
att skilja människorna åt såsom ingenting annat, likasom det 
ock måste medgifvas, att det funnits och finnes religiösa 
kretsar, inom hvilka dömandet och fördömandet äro väl 
hemmastadda. Religionen skiljer människorna åt, men den 
enar ock såsom ingenting annat. Den höjer oss öfver alla 
timliga och ändliga motsatser. Här är icke jude eller grek, 
man eller kvinna, slaf eller fri. Denna religionens förmåga 
att ena och söndra är, om något, ett bevis på, att hon icke 
hänför sig till något tillfälligt, oväsentligt hos människan, utan 
träffar själfva människoväsendets rötter. Däraf ock de reli- 
giösa frågornas förmåga att sätta lidelserna i rörelse. Det 
indifferenta eller betydelselösa äger icke en sådan förmåga, 
hvarför ock den negativa trons eller ateismens fanatism icke 
är mindre än trons. Dömandet och fördömandet, intoleransen 
och fanatismen härröra från kortsynta, trångbröstade, vid 
falska föreställningar bundna människor, icke från religionen 
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eller gudsförhållandet såsom sådant. Fördömande och kär- 
lekslöshet möta en nogsamt äfven på det profana området, 
blott striden gäller vitala intressen, stundom äfven utan att 
dettas ar fallet: 

Där Gud i anda och sanning dyrkas, skall ingen af de 
mot den religiösa sedligheten riktade beskyllningarna äga 
giltighet. Ur gudsförhållandet såsom sådant uppstiga icke 
några för humaniteten och människovärdet skadliga och ned- 
sättande inflytelser. Fastmer skola låga makter blifva be- 
stämmande för en mänsklighet, som frigjort sig från Gud. 
»Har viljan återfått sitt sammanhang med Gud, och riktar 
den sig mot det högsta målet, Guds rike och hans rättfär- 
dighet, så faller oss allt annat till. Då äro vi icke slafvar af 
de jordiska och ändliga tingen, utan vi äro deras frie för- 
valtare, och vi kunna då glädja oss åt allt skönt och, godt, 
som jorden, denna Guds stora, välsignade barnkammare, bjuder 
oss». (V. Rydberg). Där gudsidén förbleknar, där skall ock 
människovärdet förr eller senare sjunka. Där diviniteten ut- 
plånas, skall bestialiteten snart komma till herravälde. Därom 
bär historien vittnesbörd, likasom hon äfven ådagalägger, att 
kulturen, där den afbrutit all relation till det öfvervärldsliga, 
snart råkat i det flacka och tomma. 

Ett proklamerande af neutralitet och indifferens gentemot 
religionen bör konsekvent medföra en liknande ställning till 
lifsåskådning och filosofi, en konsekvens, som också blifvit 
mer eller mindre tydligt dragen, enligt uttalanden af såväl 
tyska som amerikanska representanter för den etiska kulturens 
sträfvanden. Men att helt förneka sambandet mellan lifs- 
äskådning å ena sidan och sinnelag samt handlande å den 
andra strider dock alltför mycket mot erfarenhet och förnuft 
för att blifva möjligt för en riktning, som särskildt aberopar 
dessa makter såsom sitt fundament. 

I sistberörda afseende förefinnes en frändskap emellan 
moralriktningen ifråga och den ritschlska teologin. För båda 
är »oafhängighet af all filosofi och teoretisk världskunskap»> 
ett fältrop. 

Slutresultatet af den granskning, professor Rosenqvist 
underkastat den etiska kulturriktningen, sammanfattar han så, 
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att denna inrymmer betydliga sanningsmoment och äger många 
sympatiska sidor, men att den äfven lider af principiella fel- 
grepp, hvilka väsentligen förminska och försvaga dess be- 
tydelse i samtidens kulturlif. Att med etiska krafter, med 
ideala impulser söka genomtränga en för människoväsendets 
ädlare sidor främmande kultur och på denna väg vilja skapa 
det rike, hvari sanning, rättfärdighet och ömsesidig aktning 
bo, det är utan tvifvel mänsklighetens högsta och allvarligaste 
angelägenhet. Att hafva låtit detta höga mål med klarhet 
framträda för medvetandet hos en tid, som i hög grad och 
på mångfaldigt sätt förgätit detsamma, och att med hänförelse 
hafva arbetat för dess förverkligande, detta har varit de etiska 
kulturvännernas betydelsefulla mission. Deras misstag eller 
villfarelse består däri, att de i strid mot lifvets egen lag, icke 
med Gud, utan snarare utan honom, velat bana väg för den 
framtid, då Guds vilja skall ske på jorden likasom i himlarna. 

En af den originala kristendomens grundtankar är väsens- 
gemenskapen mellan religion och moral. De hafva en och 
samma öfversinnliga grund, likasom de i sin historiska utveck- 
ling behöfva hvarandra. Kristendomen förkunnar — hvad 
som icke sällan förbises — att den moraliska människan 
tillika är religiös, att det moraliska redan såsom sådant har i 
sig ett religiöst element, likasom ock, att en tro utan kärlek 
är död, att vi, äfven om vi ägde en tro, som kunde försätta 
berg, men icke hade kärlek, voro »intet»>. 


H—2 WII. 


S 


JOHANSSON, AUGUST. Gamla testamentet i kristendomsunder- 
visningen, särskildt vid de allmänna läroverken. Akad. 
afhandling. Ups. 1904. W. Schultz. Pris 2 kr. 


Att ett pedagogiskt arbete såsom vetenskapligt lärdoms- 
prof ventileras från en akademisk kateder, utgör ännu ett 
tecken, huru de akademiska råmärkena börja vidgas. Visser- 
ligen upptar äfven exegesen ett ej ringa rum i denna afhand- 
ling; men dess hufvudintresse är dock städse pedagogiskt. 
Ingenstädes behandlas den gammaltestamentliga texten enbart 
exegetiskt, utan alltid mer eller mindre finalt såsom under- 
visningsmaterial. En pedagogisk värdesättning af det gamla 
testamentet — så torde den lämpligast böra karaktäriseras. 
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Att härvid författaren icke kan undgå att alltsomoftast 
inlåta sig på hithörande. kritiska frågor, är själfklart. Och 
han ryggar ej för den ömtåliga uppgiften, där denna möter 
honom. Då emellertid förf. själf uttryckligen afsäger sig alla 
anspråk på »vetenskaplig själfständighet» i detta hänseende, 
ämnar jag icke ingå på den ståndpunkt, han härvid intar, 
eller de resultat, till hvilka han härmed kommit. Vare härom 
nog sagdt, att dessa resultat äro omisskännligen på ärlig väg 
vunna, liksom de med samma omutliga ärlighet framläggas. 

Med rätta framhåller förf. en hel del brister vid behand- 
lingen af det gamla testamentet i våra skolor. Så t. ex. har 
han utan tvifvel rätt, då han såsom en ensidighet stämplar 
den undervisningsmetod, som »anser tyngdpunkten i profe- 
ternas verksamhet ligga i förutsägelserna» (p. 54). Men huru 
förhåller det sig månne med förf:s egen metod i denna punkt? 
Mer än en gång under läsningen af hans afhandling tränger 
sig denna fråga fram: finnes öfver hufvud inom denna något 
rum för dessa förutsägelser? Väl talar förf. ofta och bra om 
den profetiska anläggningen af det gamla testamentet i dess 
helhet, dess yttre och inre providentiella utvecklingsgång. 
Men när 'det gäller att låta äfven den enskilda förutsägelsen 
komma till sin rätt, synas oss hans uttalanden betänkligt 
sväfvande. Redan argumentationen i detta sammanhang är 
karaktäristisk. Det heter nämligen här (p. 55): »Genom ett 
sådant behandlingssätt (nämligen det, som i den direkta förut- 
sägelsen ser profetians hufvuduppgift) slår man sönder i smu- 
lor, hvad profeterna ha att bjuda, och tar af det sålunda 
söndersmulade upp blott ett korn här och ett där tämligen 
på måfå, under det att det mesta får ligga obegagnadt. Det 
som tages upp, blir mer eller mindre obegripligt liksom allt, 
som ryckes ur sitt sammanhang. Och allra mest obegripliga 
bli profeternas egna persöner och deras verksamhet i det 
hela. De bli drömmare, som utan att själfva egentligen förstå, 
hvad de säga, och utan att kunna förstås af sin samtid tala 
för aflägsna, kommande släkten om hvad på deras tid skall 
sket». Det är slutorden, vi afse. Dessa tyckas nämligen gå 
ut därpå, att den profetiska förutsägelsen bör iéke otillbörligt 
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betonas därför, att i så fall profeterna »bli drömmare», som 
för kommande tider uttala, hvad hvarken de själfva eller deras 
samtid förstå. Men huru är öfver hufvud en profetisk förut- 
sägelse tänkbar utan just detta drömmaredrag, må vara att 
det alltid skall för det kallt resonnerande förståndet blifva 
mer eller mindre »obegripligt»? Och var icke Frälsaren själf 
i just den mening en drömmare, att han på en för oss obe- 
griplig väg uttalade förutsägelser »för aflägsna, kommande 
släkten om hvad på deras tid skulle ske», utan att af sin 
samtid förstås? 

I allmänhet gör förf:s undervisningsmetod intrycket att 
vara väl abstrakt, väl logiskt tillspetsad, för att ej särskildt 
kristendomsundervisningen skall däraf lida. Klarheten drifves 
ända till genomskinlighet — förf. är tydligen öfvad i att 
handska logikens skarpslipade svärd! - men kristendomen 
är dock något annat än ett abstrakt lärosystem eller ett stycke 
världshistoria, som med idel logisk klarhet kan omskrifvas. 
Den är framförallt Z7, personligt lif. Men om lifvet öfver- 
hufvud ännu aldrig lät sig bindas af logiska abstraktioner; 
hur mycket! mindre det: ty som 1 Flertenw Kristus) harts 
främsta vittne,  lifvets' evighetssidar + Kan redan vart nas 
turliga lif sägas vara ett bottenlöst mysterium, hvars tillkomst 
och innersta lagar ännu aldrig någon människotanke fattade; 
hur skulle då denna tanke kunna begreppsmässigt fatta det 
lif, för hvilket tidens och rummets kategorier icke längre gälla? 
Nej, till dessa pvothpra tis Paostuetas töv deöv skall aldrig 
hvarken den logiska evidensen eller den historiska empirien 
nå helt fram! Mer eller mindre måste därom talas &v poctnpiw 
(1 Kor. 2: 9), såvida ej det innersta, det väsentligaste skall 
falla utanför. 

Men just på känsla för denna kristendomens mysteriösa 
innansida synes oss denna afhandling betänkligt lida brist. 
Mysteriet förnekas icke; men under det att i bibeln dess 
synpunkt från början till slut dominerar, är den här ända 
därhän tillbakaträngd, att man nästan får leta efter den. 

Jag reterar ater (Pag. 52) Har heter detfomfölen: 
vandringen och därmed sammanhängande undergärningar: 
»Men hela tiden måste det framhållas, att man rör sig med 
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sägner(?), i hvilka senare tider uttryckt sin tro på denna un- 
derbara ledning. Man bör iakttaga måtta vid deras medde- 
lande. Där så utan svårighet låter sig göra", bör man på- 
peka de naturföreteelser, som Gud tog i sin tjänst.» Vi fråga: 
hvar tänker sig förf. denna »svårighet» egentligen inträda? 
Menas månne — och uttrycket, taget i dess sammanhang, 
lämnar näppeligen rum för någon annan tolkning — att hvarest 
ett gammaltestamentligt under »icke utan svårighet» kan för- 
klaras såsom »en naturföreteelse i Guds tjänst», där bör man 
vid undervisningen tiga: 

Vidare pag. 50. Här inlåter sig förf. på Jakobs utkorelse 
framför Esau. I denna utkorelse förklarar han sig icke kunna 
se annat än »ett drag af nyckfullhet i gudsföreställningen», 


hvilket det »är ytterst svårt» att motivera. "Men när den 
bibliska berättelsen, visserligen blott antydningsvis men dock 
otvetydigt, framhåller å ena sidan Esaus starkt sinnliga an- 
läggning och å den andra Jakobs sköna religiösa utveckling: 
är det verkligen så »ytterst svårt» att fatta det gudomliga 
motivet? Det var ju s. a. s. materialet hos Jakob, Herren 
utkorade i samma mening, som Paulus, Kristus-hataren, kunde 
tala om en liknande utkorelse alltifrån sin födelse. I båda- 
dera fallen föresåg Herren att af dylikt stoff var något att 
göra, om än först efter långa om- och irrvägar. Här synes 
åter förf. ängsligt pressa de yttre smådragen i en lång ut- 
vecklingsgång på bekostnad af dennas stora drag. 

Vi sätta äfvenledes starkt i fråga det pedagogiskt berätti- 
gade i följande uttalande pag. 67: »För att då börja från början, 
torde hela urhistorien t. o. m. Gen. 11 icke annat än vinna 
på att uppskjutas till ett senare stadium... Ja, ett för tidigt 
behandlande af dessa berättelser kan rent af göra skada; det 
kan ha den följden, att deras rätta förstående för all framtid 
hindras eller åtminstone försvåras.» Märkom: i dessa »be- 
rättelser» ingår dock bland annat äfven den oändligt sköna 
framställningen af skapelsen, denna sjufaldiga serie af profe- 
tiska syner, hvars majestätiskt enkla storslagenhet t. o. m. 
från utom-teologiskt håll så ofta erkänts såsom kanske det mest 
upphöjda, världslitteraturen har att uppvisa. Och detta skulle 
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(enl. ett bifogadt norskt citat) helst undanhållas »Bernen, 
indtil man samtidig kunde give Kommentaren!» Stackars 
»Bern»! 

Det är skada, att intrycket af en i dess helhet så till- 
talande framställning så ofta skall störas af denna torra, fan- 
tasifattiga förståndsmässighet. Man ville på grund af dess 
många förträffliga, enskilda uttalanden så gärna obetingadt 
vitsorda.den. Fur träffande  t. ex. ftesomnetar ej ronipde s/s 
»Den första stora grundsatsen för Gamla testamentets upp- 
byggliga användning blir således, att de historiska synpunk- 
terna för betraktandet af Gamla testamentets religion skola 
komma fullt till sin rätt. Den andra är denna lik: de litte- 
raturhistoriska synpunkterna för betraktandet af Gamla testa- 
mentets skrifter skola också oförbehållsamt göras gällande. 
Det skall göras klart, att dessa skrifter äro författade eller åt- 
minstone samlade i uppbyggligt syfte. Häri ligger deras 
styrka men också deras begränsning. Hvad de säga om Gud 
och gudomliga ting, är icke underkastadt annan kritik än Nya 
testamentets. Men allt annat i dem, det må vara af historisk, 
naturhistorisk, filosofisk eller annan art, är underkastadt all- 
deles samma kritik som hvarje annat alster af mänsklig tanke.» 

Likaså anse vi den p. 117—120 lämnade sammanfatt- 
ningen innehålla en följd af tankar, som äro väl värda att 
läggas våra kristendomslärare på hjärtat. 

Man må nu tänka om författarens pedagogiska och bibel- 
kritiska ståndpunkt, hvad man vill; det står dock fast, att vi 
här ha att göra med ett alltigenom ärligt och synnerligen 
klartänkt arbete med mången sund och träffande vink med 
afseende på bruket af »Gamla testamentet i kristendomsunder- 
visningen». 


ORG 


O. OLSSON. Predikningar och Föredrag. Rock Island, Il. 
1903. Lutheran Augustana Book Concern. Pris i klot- 
band 2 doll., i halffranskt 2: 50, i marockoband med guld- 
SNICC 3575 
Redan sistlidet år kom detta arbete ut, som, ehuru dess 

författare tänkte och kände så svenskt som någon af hemlan- 
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dets egna söner, likväl i Sverige blifvit föga eller inte be- 
aktadt". Naturligtvis har det berodt på utgifningsorten och 
den långa tid, författaren lefvat fjärran från fädernejorden, 
för hvilken han dock aldrig blef i hjärtat främmande. 

Bekantskapen mellan doktor Olsson och den, som skrif- 
ver dessa rader, går tillbaka i tiden mer än ett halft århund- 
rade. Han var då anställd såsom guvernör för ett par unga 
friherrar Cederström, hvilka likasom rec. tillhörde elementar- 
läroverket i Vexjö, där vi tillfälligtvis voro inackorderade i 
samma hem. Allt sedan står doktor Olssons minne för mig 
i ett snart sagdt idealt ljus. I sällspord grad förenade han 
redan då ett mildt, ja vekt skaplynne med en fast och all- 
varlig karaktär, stor förståndsskärpa med nästan kvinnlig 
känslighet, ett mycket reserveradt väsen gentemot dem, som 
icke lyckats vinna hans förtroende, med obetingadt upplåtande 
för bepröfvade vänner af sitt inres rika skattkammare. 

Fyrtio år senare träffades vi i Amerika, dit han långt 
förut emigrerat. Närmaste anledningen därtill sades hafva 
varit en rätt obetydlig konflikt med dåvarande biskopen, 
sedermera ärkebiskopen Sundberg. Säkert är, att han aldrig 
kunde göra sig fri från en viss misstämning mot biskopsäm- 
betet efter hvad han själf en gång öppet bekände för en bi- 
skop, som känner sig varmt tacksam vid minnet af hans per- 
sonliga välvilja. 

Den föreliggande samlingen andliga föredrag tyckes i 
mångt och mycket återspegla denna starkt utpräglade indivi- 
dualitet. Företrädesvis gäller detta den andra afdelningen, 
som innehåller predikningar vid särskilda tillfällen, och kanske 
allra mest den tredje afdelningens kasualtal. Dessa sistnämnda 
röja jämte det aldrig svikande kristliga intresset läroverks- 
presidentens höga humanistiska bildning, som äfven från mo- 
derlandet framkallat välförtjänt erkännande. Olsson, som var 
amerikansk teologie doktor, erhöll nämligen vid Upsala uni- 
versitets 300-års jubileum till minne af reformationens grund- 
fästande i vårt land 1593 filosofisk doktorsgrad honoris causa, 
en utmärkelse, som så vidt jag vet tilldelats utom honom 


+ Arbetet har redan förut i denna tidskrift (1903 s. 475) refererats. 
Vi intaga dock gärna ofvanstående, som ju gäller förf. mer än hans skrift 
och såtillvida kompletterar vårt förra omnämnande. Red. 
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blott en enda svensk-amerikan. Men hvad Olsson öfverallt 
visar sig i främsta rummet vara, det är präst; och i samlingens 
första del, som lär oss i egentligaste mening känna predikan- 
ten, ter sig denne i äkta prästerlig prydnad. De drag af 
subjektivism, som annars någon gång framskymta, hafva här, 
såsom sig bör, fått vika för en allt igenom ren förkunnelse 
af Kristus, sådan han har blifvit för oss till visdom från Gud 
och till rättfärdighet och till helgelse och till förlossning, på 
det att, såsom det är skrifvet, »den som berömmer sig, han 
berömmer sig i Herren». 

Icke som skulle den älsklige doktor Olsson någonsin 
kunna beslås med afsiktlig själfberömmelse. Tvärtom möter 
oss en utpräglad ödmjukhet. Men äfven framhållandet af 
egen ringhet och egna brister kan verka störande, då man 
icke vill höra eller föras till att se på något annat än Jesus 
Kristus och honom korsfäst. För Olsson var ock likasom 
för den med honom i viss mån andebefryndade grefve von 
Zinzendorf han, blott han, vorden själslifvets djupaste grund 
och mäktigaste drifkraft. Den vackra bild af författaren, som 
åtföljer det i allo vackert utstyrda arbetet, låter ock ana naå- 
got af den innerlighet, som satt sin prägel på hela person- 
ligheten och därför jämväl kännetecknar, hvad som härflutit 
från hans fint skurna penna. (CE da DA 


BESKOW, NATANAEL. För det dagliga lifvet. Korta betrak- 
telser öfver valda bibeltexter. Stycken ur Markus evan- 
gelium. Sthlm 1904. Wahlström & Widstrand. 

SVENDSEN, CONRAD, Prest for de Dove, Husandaktsbok, 
ordnad efter kyrkoåret. Med förord af Stiftsprosvt Gustav 
Jensen. Öfvers. med tillägg af Ax. Ihrmark. Lund 1904. 
(CIN ITE BERNS öde MRS 2 Hö 


När rektor Beskows författarskap, oaktadt sitt etiska 
allvar och sitt i så mycket ädla tankeinnehåll, mångenstädes 
tyckes mötas med växande misstro, torde detta till någon 
del bero på rent yttre förhållanden. Jag tänker på författa- 
rens egendomliga ställning: prästerlig verksamhet utan att 
vara präst; söndaglig gudstjänst, delvis bunden vid kyrkans 
ritual, delvis icke; ett gudstjänstrum, som till det yttre ger 
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intryck af kyrka utan att dock vara det. På grund af all 
denna yttre likhet med hvad vi vanligen förstå med »kyrklig 
gudstjänst», är helt naturligt, att man här väntar finna, hvad 
man eljest i en sådan gudstjänst söker: en fullständigt, all- 
sidigt evangelisk predikan. Och när man härutinnan finner 
sig besviken, blir man misstrogen. 

Helt annorledes, om man finge taga förf. rätt och slätt 
såsom en lekman, hvilken söndagligen samlar omkring sig i 
en större samlingslokal en skara meningsfränder för att inför 
dem hålla” en serie kristligt etiska föredrag. Då vore strax 
situationen klarare. Det /Aela evangeliet, de förkrossade hjär- 
tanas evangelium, försoningens evangelium med den frid, »som 
världen icke kan gifva» — detta skulle man icke söka här. 
Däremot skulle man finna så mången äkta bibeltanke, så mån- 
gen — jag skulle nästan vilja säga barnafrom inkonsekvens 
af ståndpunkten för öfrigt, så mycken etisk energi, så mycken 
personlig äkthet och pålitlighet, att, äfven om man icke kunde 
värja sig för intrycket af en Jång rad beröringspunkter med 
tidens rationaliserande tendenser, man icke desto mindre måste 
erkänna sig ha andats ren luft, varit under goda, väckande 
och manande inflytelser. 

Allt detta gäller nu äfven om föreliggande arbete: samma 
luckor, samma sväfvande obestämdhet i vissa bibliska vital- 
punkter, samma konfessionella subjektivism; men äfven samma 
etiska allvar, samma varma medkänsla för de ringe och be- 
tryckte, samma goda personliga intryck. Och allt detta klädt 
i ädlaste språk. 

Och dock — äfven om vi nedstiga till denna rent etiska 
ståndpunkt: alldeles obetingadt kunna vi icke ens här vara 
med. Särskildt frukta vi, att förf. alltemellanåt låter sig af 
sin hoppfulla syn på lifvet och människorna förledas att ut- 
lofva mera, än hvad han från sz ståndpunkt förmår inlösa. 

Där är t. ex. en tanke, som oftare än någon annan 
kommer tillbaka i dessa betraktelser, nämligen denna: föresätt 
dig blott och försök med hela ditt allvar att göra, hvad du 
vet, Gud will; och ditt lif skall blifva ett rent och sundt och 
lyckligt li. 

Javäl. Men att »göra, hvad Gud vill>, detta är dock 
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icke en så alldeles lätt sak; åtminstone ej såsom denna vilja 
i bibeln möter oss. Ty där heter det bland annat: »du skall 
älska Herren din Gud af allt ditt hjärta och af all din själ 
och af all din håg och din nästa såsom dig själf.» 

Vi tänka oss, att någon på fullt allvar föresätter sig att 
verkligen »göra» detta. Hvad blir följden? Jo, att han allt 
djupare föres in i en kamp med sig själf, med sina naturliga 
böjelser och intressen, alltintill den mest fördolda begärelsen, 
den flyktigaste tanken, en själfförnekelsens kamp, hvilken, 
när den allvar är, måste utmynna i ett bottenlöst: >» Herre, 
förbarma dig öfver mig, syndare!» Men detta är icke när- 
mast lifsglädje och renhet utan smärta och orenhet. Och 
tages icke denna »trånga port» till lifvets smala, djupt kors- 
tecknade väg med i räkningen, kan lätt känslan af besviken- 
het i denna punkt leda till misstro till kristendomen i dess helhet. 

Oaktadt alltså allvarsamma betänkligheter icke saknas, 
är jag dock fast öfvertygad, att dessa betraktelser hafva sin 
uppgift. Med sin ljusa, friska blick på lifvet och sin fasta 
tillit till kristendomens pånyttfödande krafter böra de kunna 
utgöra en hälsosam motvikt mot tidens sjukliga pessimism, 
på samma gång deras manliga, sunda etik utan tvifvel har 
månget sedligt väckande och värnande ord att säga särskildt 
de unge och —- hvarför icke? — äfven de gamle. 


Pastor Svendsens >»Husandaktsbok» utgör det direkta 
komplementet till rektor Beskows betraktelser. Buro dessa 
företrädesvis stridens tecken — striden mot det mörka och låga i 
lifvet -— skulle dennas tecken kunna liknas vid »röda korset». 
I ena fallet det etiska krafvet i spetsen, lämnande de mer 
direkt religiösa problemen i bakgrunden såsom ett slags själf- 
klar följd; här åter den religiösa synpunkten, försoningens syn- 
punkt, från början till slut dominerande, lämnande snarare de 
etiska frågorna att reda sig på egen hand: Och under det 
rektor Beskow ända därhän har till sitt förfogande en glän- 
sande stil, att den rent af estetiskt besticker, talar pastor 
Svendsen alltigenom folkets enkla, osökta, hjärtliga språk. 
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Betraktelserna äro mycket korta och afgjordt praktiska. 
På den omedelbara textförklaringen och textutvecklingen 
offras icke många ord. Strängarne äro få, men tonen är ren. 

Bokens hufvudsakliga betydelse tyckes vara, att äfven 
folket i den fått sin dagliga andaktsbok, en bok, som de förstå. 
Vi hafva ju redan förut sådana, mången af vida större värde. 
Men då de merendels tala gångna tiders språk, ofta århun- 
draden tillbaka, frukta vi, att de ha svårt att nå våra dagars 
stora lager... Det kan nämligen icke förnekas, att äfven and- 
ligt har hvar tid sitt språk. Och därför behöfva nog tid efter 
annan de gamles tankar liksom öfversättas. Och såsom en 
sådan »öfversättning» må väl föreliggande arbete gälla: zxnne- 
Aåller gammallutherskt, men formen mer vår tids. Vi tro 
därför, att pastor Ihrmark gjort ett godt val, när han öfver- 
flyttade till svenska dessa enkla, hjärtliga betraktelser. De 
bildade hemmen skulle kanske kunnat nöja sig med originalet; 
folket icke så. Äfven priset är ju »folkligt». 

Öfversättningen gör ett genomgående godt intryck. 

Vi ha alltså flera skäl att rikta uppmärksamheten på 
pastor Svendsens »Husandaktsbok», instämmande i slutorden 
i Gustav Jensens »Förord»: »Gud följe boken med sin väl- 
signelse, att den må gifva sina läsare något att lefva af och 
fylla deras sinne med heliga tankar.» 

Ur samma förord citera vi till sist äfven följande vackra 
ord om husandakten i allmänhet: »Det är en god husandakt- 

boks uppgift att vara med och gifva hemmen något att lefva 

af och fylla deras sinne, som där lefva sitt lif, med heliga 
tankar. Den gör det genom att hvarje dag räcka dem ett 
af den heliga skrifts goda ord och genom att förklara och 
tillämpa detta ord enligt vår allra heligaste tro. På detta 
sätt skall en sådan bok bidraga till, att dagen blir mera ljus 
och rik, dess arbete bättre och nyttigare, dess frestelser och 
mödor mindre. Och om aftonen, när man skall gå till hvila, 
kan man bättre bedja om syndaförlåtelse, om en lugn hvila. 
och ett gladt uppvaknande.» 
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TOLLIN, C. A+ Spridda drag ur prosten Lars Rosengrens lif 
och verksamhet. Sthlm, Fosterl. Stift., 1904. 73 sid. 
Pris Sus oret 


H—aA O., Emanuella Carlbeck. Spridda drag ur hennes lif 
och verksamhet. Sthlm, Fosterl Stift., 1003. nZ0rSs 
PrisspsRore: 


L. M., Ebba Augusta Boström. Minnesteckning. Sv. diakon- 
sällskapets förlag, Gefle, TO902, 38 rsidsEriSstsoRore: 


Om än ett par af här anförda skrifter ej längre höra till 
nyheterna i bokmarknaden, ha vi ej velat underlåta att fästa 
uppmärksamheten på dem, så mycket mindre som vår kyrk- 
ligt biografiska litteratur ej kan sägas vara särdeles rikhaltig 
och man därför har desto större skäl att taga vara på hvad 
som finnes. Till högläsning i arbetsföreningar o. s. v. lämpar 
sig sådan litteratur som denna synnerligen väl. Den är äg- 
nad att mana till tacksamhet för de helgade personligheter, 
Gud tid efter annan skänker sin församling, och den kan till- 
lika tjäna till att väcka och lifva intresset för kyrkligt kär- 
leksarbete, vare sig detta bedrifves mera rent personligt, så- 
som. af den gamle: originelle.. prosten Rosengren, ellerider 
kläder sig i formen af en bestämd organisation, såsom fallet 
var med fröken Carlbecks och fröken Boströms verksamhet. 
Äfven blicken för huru olika gåfvor och anlag kunna ställas 
i den ene och samme Andens tjänst kan på hälsosamt sätt 
skärpas under aktande på dessa olika lefnadsbilder. 

Öfver alla de tre här skildrades lif kunde med skäl sät- 
tas som öfverskrift de ord, öfver hvilka det talades vid fröken 
Boströms begrafning: I Kristus Jesus gäller intet utan tro, 
som är verksam genom kärlek. Må deras exempel få verka 
manande och uppmuntrande och de så allt fort tala, fastän 
de äro döda! FEN LR 
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